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Heformatie en mystieke vroomlieid. 



Wenn man vor Gott gerecht werden 
und Gnade erlangen will, da soll man 
keinen andern Gott erkennen, denn den 
Gott, der anch Mensch ist. 

LüTHEE. 

Wie de beteekenis der Keformatie wil verstaan , moet 
méér nog dan de scholastieke wetenschap > in aanmerking 
nemen de vroomheid der middeleeuwsche kerk. Evenals 
Toor de Hervormers ging het ook voor de middeleeuwsche 
groeten ten slotte alleen om de religie. Zal de Reformatie 
beschouwd kunnen worden als een nieuw begin in de ge* 
sohiedenis van het christendom , voor zoover hier sprake van 
wezen kan , dan moeten we kunnen aanwijzen dat zij tegen - 
over de vroomheid der roomsche kerk gevonden heeft een 
eigen princiep van chr. vroomheid. 

Men heeft wel in het oog te houden , dat voor de middel- 
eeuwsche grooten de eerste plaats niet was aan de kerk of 
aan de theologie , aan wereld-heerschappij of aan zelfkwel- 
ling 4oor onthouding; maar aan hetgeen achter deze zaken 
ligt» en waarvan dil alles slechts uitdrukking of verwerke- 
lijking of voorwaarde is. Men verstond in de middeleeuwen, 
dat het christendom van beteekenis moet zijn voor de ver- 
houding van den mensch tot zijne gehéele denk- en leefwereld; 
zooals Thomas Aquinas het majestueuselijk opvatte » door te 
zeggen dat alle dingen eerst recht gewaardeerd worden, 
Th^oL Studiën 1901, 1 
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wanneer zij beschouwd worden in hunne betrekking tot hel 
opperste doel. We kunnen wel zeggen, dat het christendom 
in dien tijd optrad als kerk, als theologische school, als 
vereenzaming des levens , als religieuse sekte ; maar we moeten 
er dan toch terstond bijvoegen, dai de vroomheid der ^oom- 
sche religie telkens de drijfkracht was, die de kerk en de 
school en het klooster en de sekte in het leven riep. Dit 
alles was -een werking van het groote motief; hetwelk naar 
protestantsche overtuiging juist om zijn negatief karakter 
niet doorgevoerd kon worden; dat de religie moet en kan 
toegepast worden in de gehéele wereld. In elk geval waren 
ook toen niet de helden der kerk en der theologie als zoo- 
danig de mannen, van wie de werking uitging; maar het 
waren de mannen » in wie leefde de vroomheid, welke men 
omzette in de regeling der organisatie of in de spraak der 
theologie of in andere openbaringen van het middeleeuwsche 
leven. Gelijk Augustinus voor de oude kerk was geweest de 
man die al haar motieven in zich vereenigde , en haar zelve 
daardoor in eene nieuwe periode van ontwikkeling ovc^^bracht; 
zoo was Thomas Aquinas voor de middeleeuwsche kerk het 
hoogtepunt van haar ontwikkeling , omdat hij op éenige wgze 
in zich samenvoegde wat in haar gevonden werd: hij was in 
éen persoon de gehoorzame zoon der kerk, de vrome pries- 
ter, de wereld vluchtige monnik, de speculatieve geleerde én 
de bestrijder van de vijanden der kerk. Inzooverre moet 
men zeggen , dat vóór noch in het tijdperk der Reformatie 
de chr. kerk naar haar grootste vertegenwoordigers voor- 
namelijk een instituut van theologische of staatkundige of 
moralistische onderwijzing was. Wat men beoogde voor de 
kerk en haar theologie, gold altijd slechts als toepassing en 
beschrijving van hetgeen n^n voor zijn persoonlijk leven had 
verstaan door de werking van het christendom. 

Maar van historische beteekenis is voor het Protestan- 
tisme, dat de Hervormers, wat door hen nieuw ontdekt was 
na eeuwen van onwetendheid en donkerheid, verstonden als 
niet minder dan een andersoortig princiep van chr. vroom- 
lieid. Er was^ voorzoover het ter sprake kwam, eigenlijk 
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niets dat hunne goedkeuring had in do roomsche kerk ; 
maar hun hoofdbezwaar was, dat in de roomsche kerk de 
chr. religie haar geestelijk karakter had ingeboet, dat alzoo 
de ware dienst van God niet meer gevonden werd in haar. 
God was voor hen niet meer de zich-yan-de-wereld- af koe- 
rende, die daarom niet gediend kan worden zonder wereld- 
ontvluchting en ascese en onthouding, maar de God en 
Vader van Jezus Christus, die met zijne genade en trouw, 
in het Evangelie, ongemerkt de zonden, zich toekeert naar 
de zondige menschen. Zij verstonden wat Augustinus gezegd 
had, maar niet anders dan in eene onuitvoerbare mystieke 
theorie. 5f in eene leer van de staatkundige opperheerschappij 
der kerk wist toe te passen, dat de dienst van God alleen 
plaats kan hebben, nuUa creatura interposita. Deze hoofd- 
voorwaarde der religie werd onmogelijk gemaakt door de 
kerk en haar priesters, door de sacramenten en hunne on- 
geestelijke tirannie. Voor hen was hetgeen zij beleefden, 
naar de uitgesproken overtuiging van Luther en Melanchthon, 
als eeiie bevrijding uit eene eeuwen-oude babylonische dienst- 
baarheid. Zooals Zwingli verstond, de religie mag en moet 
gebonden wezen aan niets anders in de wereld dan aan het 
Woord i^ods, d. i. aan zijnen inhoud nl. den persoon en het 
werk Tan Jezus Christus, hetwelk voor alle geloovigen twee 
afdoende kenmerken bezit, waardoor al het andere overbodig 
en {schadelijk gemaakt wordt, nl. klaarheid en zekerheid. 

Luther moet om de wijze waarop hij de waarheid der 
chr. religie nieuw gegrepen en voor anderen uitgesproken 
heeft, altijd gelden als de menschelijke auteur van de Be- 
formatie. Voor hem was het een beginsel van praktische 
religie, zonder daarbij den persoon van Jezus Christus in de 
geschiedenis voorbg te zien, dat voor den geloovige niets 
zich plaatsen mag tusschen God en onze ziel. We mogen 
stellen als wezenlijk kenmerk van de chr. vroomheid, zooals 
die door de Hervormers verstaan is, de erkenning van de 
absolute beteekenis van den historischen persoon van Jezus 
Christus in zijn werk op aarde, ten behoeve van zijne ge- 
meente der geloovigen. Dit was in het geheel niet nieuw of 
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ongehoord in de chr. kerk sedert de dagen der eerste ge- 
meente; maar de wijze waarop dit nu begrepen en doorge- 
voerd werd, week-af van hetgeen gezien was in de kerk der 
middeleeuwen. De Hervormers zijn ook zelve overtuigd dat 
zij de chr. religie, van haar eerste beginselen in de wereld 
en in den mensch tot aan haar volle verwerkelijking in den 
hemel en in de toekomst, anders en naar de h. Schrift 
zuiverder opvatt'en. De sterke woorden , waarin zij hunnen 
onwil tegenover de middeleeuwsche kerk onophoudelijk uit- 
spreken, zijn niet dan de uitdrukking van den afstand, 
waarop zij zich nii geplaatst weten van de vroomheid der 
oude kerk. Maar voor ons is thans inzonderheid van be- 
teekenis, hoe zij zich uitlaten over de herètelling van dén 
waren geestelijken dienst van God, en tegelijk af keuren wat 
tot dusver in de chr. kerk eeuwen lang als zoodanig gegol- 
den had. Nooit spreken z^ het eerste uit, zonder het laatste: 
de herstelling van den waren dienst van God kan in de 
wereld niet plaats hebben zonder uitdrijving van den ^nwaren 
dienst. Voor hun eigen- persoonlek leven hadden zij dezen 
overgang doorgemaakt. Aan hunne woorden geeft dit inhoud, 
een karakter van onmiddellijkheid , en werking ; uiteraard 
levendiger naarmate we teruggaan tot de eerste jaren der 
Reformatie. Dit onderscheidt Luther bijv. van Calvijn, die 
eerst later deelnam aan de beweging, en voor den inhoud 
der religie zelfs afhankelijk was van de eerst opgetredenen: 
samen protesteeren zij op hevige wijze tegen de ontreiniging 
van den dienst van God in de oude kerk; maar wat Me- 
lanchthon onderscheidt van Luther, en Calvijn van Zwingli, 
is dat telkens de laatste sterk is door zijne persoonlijk- 
religieuse getuigenis , en de eerste vooral door zijne objectief- 
theologische beginselen. Zooals de apostel Paulus op grond 
van ervaring oordeelde over de joodsche religie van zijne 
tijdgenooten, oordeelde Luther naar eigen bevinding over de 
vroomheid , waarin .hij opgevoed was ; en dit bepaalde weer 
zijne beschouwing over de kerk , waarin deze vroomheid 
gekweekt werd, en over al wat met die kerk in verband 
stond. Zoo spreekt hij in zijne Disputatie contra scholasticam 
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theologiam (1517) zijn oordeel over de scholastieke wijs* 
begeerte kortweg aldus uit: „Het is een dwaling te zeggen 
dat men zonder Axistoteles geen theoloog wordt. Neen, 
veeleer wordt men geen theoloog dan zonder Aristoteles. De 
geheele Aristoteles is voor de theologie als duisternis bij het 
licht. Het ware goed voor de kerk , wanneer voor de theo- 
logen niet geboren ware Porphijrius met zijne universalia." 
Het is evenwel duidelijk uit de geheele disputatie, die zich 
verder niet inlaat met de wijsgeeren, dat dit bezwaar tegen 
de scholastieke wijsbegeerte niet berust op theoretische zelf- 
bezinning, maar hierop dat zij de kennis van de ware chr. 
religie belemmerd heeft. Luther heeft afgewezen de grieksche 
leer van den vrijen wil, omdat zij onmogelijk maakt de 
rechte kennis van de zonde en de genade; m. a. w. hij was, 
evenals later Melanchthon en Calvijn, geen wijsgeer, maar 
theoloog. Dit gaf aan de Reformatie den stempel van een 
religieuse beweging, maar maakte haar tevens ook weerloos 
tegenover de spoedig weer opdringende scholastieke wijsbe- 
geerte. Bepaaldelijk wat Luther zegt over de onwaarde van 
de deugd en goede werken , moet niet verstaan worden buiten 
verband met zijne ervaring en met zijne oppositie tegen de 
roomsche kerk. Eigenlijk was hier het punt, vanwaar hij 
zijn verzet tegen de middeleeuwsche vroomheid aanving. Hij 
kon niet — zooals de theologen sedert het ontstaan van de 
theologie gedaan hadden, en ook zelfs Augustinus niet was 
te boven gekomen — de grieksche opvatting van den vrijen 
wil nemen als uitgangspunt van religie en levensleer; want 
zij kweekt moralisme en ascetisme, vormendienst en huma- 
nisme , geestelijke gebondenheid en onkerkelijk individaalisme, 
— alles het tegendeel van de chr. religie en de chr. levens- 
ièer. Een christenmensch is vrij en zelfstandig tegenover 
alles wat niet God is; want slechts zelfstandigheid en vrij- 
heid is leven. Een christenmensch is door zijnen God een 
zelfstandig wezen, dat geen ding van noode heeft, niet onder 
de slavernij van geboden en evenmin in afhankelijkheid van 
menschen staat. Daarom was Luther's boek over de vrijheid 
van den christenmensch (1520) een reformatorisch geschrift, 
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dat op eenmaal eene onovêrkoombare onzekerheid in de 
roomsche kerk overwon, en later zijn pendant vond in het 
geschrift over den knechteltjken wil. Maar het eigenlijke 
motief van deze geheele oppositie was van religieusen aard: 
omdat Christus en het geloof zijn van absolute beteekenis 
voor de religie, mag niets anders daarnevens in aanmerking 
komen als onmisbaar voor de zaligheid. 

Dit was bij hem de radikale vereenvoudiging van de religie, 
tegenover al wat in de roomsche kerk was gerekend als 
wezenlijk tot haar behoorend: wie niet erkent voor zijn per- 
soonlijk leven de absolute beteekenis van Jezus Christus, 
kan ook niet hebben het geloof en zijne zaligheid; en omge- 
keerd , wie het geloof niet heeft , heeft ook niet Jezus Christus 
in zijne volstrekte waarde voor den zondigen mensch.^). 
Reeds in het jaar 1516, in zijn sermoen over het vertrouwen 
op God, 'zeide hij: ,,6ij zult geen vreemde goden hebben, 
zegt en beveelt God, d. i. dat wij met onvermengd geloof, 
met volstandige hoop en met ware liefde op den éenen God 
alleen vertrouwen en steunen, en hem zóo hoog schatten 
dat wij zonder hem geen goed weten te hebben, en hij 
alleen ons goed is, hetwelk wij genieten, hetwelk wij zoeken, 
hetwelk wij verwachten, hetwelk wij begeeren. O gelukkige, 
reine ziel, die alzóo God alleen kent en ziet, dat zij als 
dood, rouw en ellende rekent al wat zij ziet, hoort en ge- 
voelt .. . Voor wien God iets is, kunnen onmogelijk de 
andere dingen iets zijn; voor wien evenwel dat overige iets 
is, kan onmogelijk God iets wezen. Voor wien God niets 
is, is ook een boomblad van belang. God heeft alles gege- 
ven, om ons te leeren op hem te vertrouwen. Wederom 
neemt hij alles weg, om ons vertrouwen te beproeven. Grod 
heeft ons gegeven hoop op hem, en heeft ons ontnomen 
hoop op het schepsel." Omdat hij terstond gegrepen heeft 
de praktische grond-gedachte van de kerkelijke leer aan- 
gaande Gods triniteit, dat de Vader en de Zoon en de h. Geest 
gelijkwaardig zijn voor de religie, vindt hij meteen het 



1) Ygl. Heidelb. catechismus, 2/>ndag 11. 
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kardinale beginsel, dat de last en de liefde tot Christus is 
de ware dienst van God« „Het geloof aan mijn woord zal 
u vrij maken van de vreemde goden, en een' waren dienaar 
van God uit u maken. Het geloof in Christus heft-op alle 
veHrouwen op eigen wijsheid, gerechtigheid en deugd; en 
leert u dat, wanneer hij niet voor u gestorven ware en u 
verlost had , gij-zelf noch eenig schepsel u zou kunnen helpen. 
Wanneer gij hoort dat Christus voor u geleden heeft, en 
dit vastelyk gelooft, zoo wordt weldra in u geboren een 
toevoorzicht op hem, en eene zoete liefde, en valt weg alle 
begeerte tot de creaturen, en ontstaat in u de deugd dat 
gij Christus alleen groot acht, en blijft u niemand dan Jezus 
idleen, die u alleen genoeg kan zijn, en houdt u aan den 
Christus eenig en alleen, en zet op hem al uw vertrouwen, 
en bemint hem alzoo ook boven alle dingen. Nu, Jezus 
alleen- is een éenige ware God; hebt gij hem, zoo hebt gij 
d^n waren en geenV vreemden God. Hieruit is openbaar, 
dat ni0mand het eerste gebod vervult, dan wie geloof, liefde 
en hoop op Christus heeft. Wie evenwel deze lust en liefde 
bij zich niet bevindt, mag wel vr\j bekennen dat hij nog 
niet God dient met den zuiveren waren dienst, maar nog 
veel afgoderij in hem steekt; want hij begeert, bemint en 
haat nog niet, zooals en wat hom betaamt.'' Dit door erva- 
ring in volle werkelijkheid gegrepen te hebben, door zijne 
nieuwe kennis van Christus èn van het geloof, en het daarua 
voor anderen te hebben gepredikt met de kracht van een 
overtuigd mensch, heeft aan Luther gegeven de beteekenis 
van een reformator van de chr. vroomheid. Hij wist, evenals 
Augustinus, dat de opperste deugd is in het liefhebben en 
dienen van God ; maar bij hem gaf de nieuwe inhoud aan 
dit alles eene nieuwe beteekenis. 

Niet genoeg kan herinnerd worden, dat Luther nimmer 
sprak over de waarheid der religie, buiten zijne kennis en 
ervaring van de waarheid om. Deze beide behooren bij 
elkander, zeide hij in den groeten cathechismus (1529), 
geloof en God. Zijne ervaring bracht hem er ook toe, om 
de religie steeds te onderscheiden van de moraal en van de 
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verstandskennis, om de theologie los te maken van de 
aristotelische speculatie, en om naar ons spraakgebruik 
altijd nadruk te leggen op het praktisch karakter der religie 
én der tlieologie. Zooals hij zeide in den kleinen catechis- 
mus (1529): „Ik geloof in den b. Geest Wat- is dat? 
Antwoord: Ik geloof, dat ik niet dqor eigen verstand of 
kracht in Jezus Christus, mijnen Heer, gelooven of tot hem 
komen kan; maar de h. Geest heeft mij door het evangelie 
beroepen I met zijne gaven (vgl. Ef. 4: 11^ 12) verlicht , in 
hét rechte geloof geheiligd en bewaard." Daarom stond voor 
hem de rechte kennis van Jezus Christus, door het Evangelie 
en den h. Geest, altijd tegenover de theologie naar plato- 
nisch-aristotelische methode, d. i. van-boven-af redeneerend 
en van algemeene begrippen uitgaande. Het geloof put al 
zijne kennis rechtstreeks uit het voorwerp, waarop het ge- 
richt is; niet uit menschelijke bespiegelingen, maar uit de 
kennis-bron die door God gegeven is. Dus viel onherroe- 
pelijk uiteen, wat men eeuwen lang argeloos in de kerk 
had vereenigd. v De geestelijke waarheid der religie is onbe- 
reikbaar voor het verstand; en heeft ook zijne bewerking 
niet noodig , om genietbaar te wezen voor de kennis van het 
geloof. Zooals het niet-systematisch, origineel-persoonlijk 
wordt uitgesproken in de Tischreden: „Wilt gij zeker en 
zonder alle gevaar voor uw geweten en zaligheid gaan, zoo 
onthoud u van het speculeeren, peinzen en onderzoeken en 
van menschelijke gedachten, om God onzen Heer te kennen 
en te zoeken, beide wat zijn wezen en wat zijn wil is. 
Want buiten zijn Woord en zijnen zoon Christus zal men 
God niet vinden; maar gij moet God leeren grijpen op de 
wijze, waarop de h. Schrift hem beschrijft (1 Cor. 1 : 21 vv.). 
God heeft alles wat wij weten moeten, in Christus geopen- 
baard en getoond. Wie God kennen en zonder gevaar over 
God speculeeren wil, beginne waar Christus zelf begonnen 
is: hij zie op de kribbe te Bethlehem, beginne van beneden 
en leere eerstelijk kennen den zoon der maagd Maria, dia 
te Bethlehem geboren is of aan het kruis hangt; dan zal hij 
kostelijk leeren, wie God is. Wacht u voor de hooge vlie- 
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gende gödaehten, om in den hemel te klimmen zonder deze 
ladder, nl. den Heere Christus in zijne menschheidi zooals 
het Woord gansch eenvoudig hem beschrijft; blijf daarbij^ 
en laat het verstand u daarvan niet afbrengen, dan grijpt 
gij God op de réchte w\jze. Nog eenmaal zeg ik : wend 
slechts geheel Qn al uw hart en zinnen met alle gedachten 
af van de hooge majesteit, want wij kunnen de goddelijke 
majesteit in den hemel niet onderzoeken; en zie slechts 
strak op den mensch, die onze middelaar is, in wien de 
gansche volheid der Godheid lichamelijk woont; maar dit 
verstaat de wereld niet, en daarom vorscht zij naar Gods 
wil buiten de belofte aangaande Christus om. De voornaam- 
ste studie en lectuur in de theologie is, dat men Christus 
recht leere kennen. Ja, Petrus zegt: wast-op in de kennij 
van Christus, d. i. niet eene kennis van de wet of van de 
andere wetenschappen, maar dat is kennen en gelooven, 
dat Christus is de rechtvaardigste, barmhartigste," enz. Het 
eene volgde voor* hem geleidelijk uit het andere. Dat is het 
wonderlijke in hem: toen hij eenmaal verstaan had de vol- 
strekt-geestelijke waarheid der chr. religie, bleek het hem 
noodzakelijk om te komen tot eene hervorming van de ge- 
heele denk- en leef-wereld der roomsche vroomheid, waarin 
hij opgevoed was: noch hare openbaring in kerkelijke instel- 
lingen en plechtigheden , noch hare uitdrukking in de praktijk 
van het leven in de wereld was naar den eisch van het 
evangelie. 

Maar dit alles had zijn oorzaak alleen hierin, dat hij het 
antwoord nieuw gevonden had op de oude vraag naar de 
zaligheid en zekerheid van het geloof in dit leven. Wat 
Augustinus niet aangedurfd en ook niet aangekund had, kon 
Luther bestaan, nl. van uit de gevonden geestelijke waarheid 
des evangelies uit te zuiveren alles wat er niet meê over- 
eenkwam. Evenals de kerkvader verstond hij, dat een wijze 
de wetenschap niet kent uit zichzelven, dat God de leer- 
meester van de waarheid is, en dat God ze onderwijst in 
het binnenste van ons gemoed ; maar wat hem van den kerk- 
vader onderscheidt, is de klaarheid waarmede hij den inhoud 
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dezer waarheid verstond voor zichzelyen en uitdrukte voor 
anderen; was de vreugde^ waarmede hg deze geestelijke 
waarheid toekende als gemeenschappelijk bezit aan de ge- 
heele christenheid der geloovigen, en ze niet van wege hare 
theoretische wijsgeerige formuleering als ontoegankelijk be- 
hoefde te beschouwen voor het meerendeel hunner; en was 
eindelijk de gewisheid, waarmede hij sprak van den h. Geest 
als den leermeester der christenheid, en van Christus in 
wien Gods wezen en wil openbaar , en der geloovigen ge- 
rechtigheid en zaligheid gegeven is. Wat eeuwen lang voor 
den gemeenen christenmensch onbereikbaar geweest was, 
werd door hem op ongekende wijze dagelijks ervaren , nl. de 
zekerheid van het geloof en de zaligheiH; terwijl daarop 
z^n roeping werd, om ook andfren aangaande den weg tot 
dit wonderlijke goed der religie te onderwijzen. „Wie van 
zijn geloof niet zeker is, zegt hij in de Tischreden, die kan 
niet bestaan; de grond van het geloof, waarop het bouwt, 
is het Woord Gods, d. i. het evangelie, recht verstaan. Wie 
dit zuiver heeft en onvervalscht, die kan bestaan en zege- 
vieren in den strijd tegen alle poorten der hel; maar wie 
van z\jn leer en geloof niet zeker is, en er nog over dispu- 
teeren wil, die is verloren." Daarom verwees hij anderen 
altijd naar de bron, waaruit hij voor zijn eigen persoonlijk 
leven had geput het geloof met zijne zekerheid en vrijheid: 
Jezus Christus in zijne verschijning op aarde, zooals hij ge- 
kend wordt uit de récht d. i. geestelijk verklaarde Schrift. 
Melanchthon oordeelt in zijne oudste geschriften op de- 
' zelfde wijze: naast afkeuring van de aristotelisch-scholastieke 
speculatie gaat uiteenzetting van hetgeen ook voor hem de 
nieuwe inhoud der chr. vroomheid is. In beide opzichten is 
er bij hem, wiens eerste optreden niet wijsgeerig en niet 
theologisch was, eenige ontwikkeling waar te nemen; hij 
gaat in de richting, door Luther gewezen , maar naar den 
aard zijner persoonlijkheid meer systematisch-theologisch. 
Het kerygmatisch-profetische, dat aan Luther's geschriften 
eigen is, ging niet meé óver op den schrijver van de eerste 
dogmatiek voor het Protestantisme. Zooals Bitschl opgemerkt 



Digitized by 



Google 



11 



heeft» hij heeft Liither's aanwijzing gevolgd ^ zonder in 
zijne geschriftea te toonen dat hij Luther's gemoedsdiepte , 
diens inwendigen strijd en verschrikkingen des gewetens 
gekend heeft. Het onderwerp - van zijne inaugureele oratie 
als hoogleeraar te Wittenberg, 29 Aug. 1518, is de verbe- 
tering van de studie der hoogescholen. De verbetering moet 
naar zijn oordeel hoofdzakelijk hierop neerkomen, dat men 
eene gezuiverde philosophie invoere, — want uit de gebrui- 
kelijke d. i. aristotelische philosophie zijn Thomas, Scotus, 
Durandus , Seraphicus e. a. voortgekomen ; dat men de he- 
melsche wijsheid d. L de theologie, niet langer vermenge 
met menschelijke redeneeringen; en dat men daardoor de 
geesten leide tot de bronnen, tot de kennis en het gebod 
van Christus O* I^ h^t volgende jaar noemt hij, in zijne 
voorrede voor Luther's commentaar op de psalmen, de be- 
staande theologie eene verbasterde theologie van meenin- 
gen; hoopt voor de kerk, die bijna 400 jaren in eene baby- 
Ionische dienstbaarheid verkeerd heeft, eindelijk reeds op 
eene christelijke vrijheid, door middel van eene echte en 
zuivere theologie; zegt dat er geen grooter kwaad is dan 
dit^ dat wij dé Schrift nagenoeg hebben losgelaten^ en de 
sophistische (scholastieke) geschriften hebben leeren kennen; 
acht het gelukkig, dat men begint de Schrift te verklaren, 
en rekent dat in de Schrift dan weer de brief aan de Ro- 
meinen den weg wijst tot de andere gedeelten. „Wat baat 
het toch te weten, dat de wereld door God geschapen is, 
zooals Genesis aanwijst, wanneer gij niet aanbidt de barm- 
hartigheid en wijsheid van den Schepper? En wat zal het 
baten te weten, dat God barmhartig en wijs is» wanneer gij 
niet overtuigd wordt dat hij barmhartig jegens u, recht- 
vaardig jegens u, wijs jegens u is? Want dit is God waarlijk 
te kennen; maar aan deze wijze van God te kennen, is de 
wijsbegeerte in het geheel niet toegekomen" ^). De disputatie 
te Leipzig, tusschen Eek en Carlstadt, welke hij iu gezel- 



1) C. K. XI p. 15 vv, 

2) O B. 1 p- 70 vv. 
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schap van Luther bijwoont, heeft voor hem vooral deze 
vrucht, Mat hij duidelijker ziet, hoeveel onderscheid er is 
tusschen de oude theologie die van Christus is en de nieuwe 
d. i. aristotelische theologie; dat hij voor het eerst begrijpt^ 
wat de ouden eigenlijk bedoelden met hunne sopbistery; en 
dat naar zijn oordeel Paulus in Romeinen 7 leert, dat wij 
in elk goed werk zondigen ^). Hij verdedigt bg zijne pro- 
motie tot baccalaureus in de theologie, 9 Sept. 1519; een 
aantal stellingen. Deze geven weer een rustig-theoretischen 
indruk , dien men niet ontvangt van Luther's uitspraken over 
dezelfde onderwerpen. Uit de stelling, dat al onze gerech- 
tigheid is eene genadige toerekening van God, concludeert 
hij in de volgende stelling, dat dan niet ongelgk aan de 
waarheid is dat onze goede werken ook zonden zijn. Uit 
de stellingen, dat een christen niet gehouden is te gelooven 
andere artikelen dan de Schrift betuigt, en dat het gezag 
der conciliën staat beneden het gezag der Schrift, conclu- 
deert hij , dat het dan geen misdadige ketterij is om niet te 
gelooven aan de transsubstantiatie en dergelijke. Maar hij 
heeft de hoofdzaak der chr. religie gevat ^ en haar dienten- 
gevolge gevrijwaard voor de vermenging met allerlei vreemde 
bestanddeelen, wanneer hij zegt dat de weldaad van Christus 
is de gerechtigheid. 

Blijkbaar weet Melanchthon langzamerhand de waarheid der 
religie duidelijker en vollediger te formuleeren. Hij houdt 
eene feestrede ^) op den gedenkdag van den apostel Paulus , 
25 Jan. 1520, en gebruikt de gelegenheid om te vermanen 
tot godvruchtige studie van diens geschriften. Maar thans 
is voor hem de hoofdzaak, om van de formeele, menschelijke 
bespiegeliugen te komen tot de materieele, goddelijke waar- 
heid; voor hem moet eene reformatie wezen eene vernieu- 
wing van het evangelie van Paulus. Hij spreekt bijna al de 



1) C. B. 1 p. 87 vv. MelanchthoD^s verslag aan Joh. Oecolampadios 
van de disputatie te Leipzig. 

2) Afgedrukt bij Th. Kolde, Die Loei communes Philipp Me- 
lanchthons, 2. Aufl. X890 bl. 26^ vv. 
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tegensteliingen uit» die bij Lutber wéér door de geschriften 
van Paulus waren wakker geworden ; ook dit , dat de genade 
yan 60 1 en van Christas is van absolute waarde tegenover 
xtl wat menschelijk is aan verdienste en bespiegeling. Hoe 
meer hij het eerste begint te verstaan, des te minder wordt 
het laatste van waarde. Tegenover Paulus staat voor hem 
feitelijk lijnrecht de geheele kerkelijke theologie. Het is naar 
zijne meening genoeg voor de kerk, dat wij persoonlijk 
terugkeeren tot de prediking van Paulus: dan is voor goed 
de gangbare theologie met hare schadelijke gevolgen over- 
wonnen. Dat deze goede verwachting teleurgesteld is in den 
loop der jaren, niet het minst door Melanchthon's eigen 
toedoen, doet thans minder ter zake. Voor ons is vooral 
de inzet der Reformatie van historische beteekenis; en deze 
inzet laat aan duidelijkheid niets te wenschen over. „Ik meen 
bijna, zegt hij, dat door niemands brieven en uitleggingen 
Christus en de hoofdsom van ons heil beter gekend kan 
worden, dan door die van Paulus. Het ia wel iets om de 
lotgevallen en daden van Christus te gedenken; maar verre- 
weg het meeöte is, om te verstaan, welke de ware heer- 
lijkheid van Christus is, waartoe hij op aarde neergekomen 
is. Paulus heeft ons inzonderheid deze weldaad van Christus 
beschreven, en onsalzoo geleerd, vanwaar het heil te ver- 
krijgen is. Men dwaalt ganschelijk, als men meent hulp aan 
te brengen met de geschriften der wijsgeeren; want de chr. 
leer alleen is daartoe bekwaam; het woord des eeuwigen 
levens, zooals de apostelen bekennen, is de wijsbegeerte van 
Christus. De wijsbegeerte leert wel, dat de deugd door 
beoefening en gewoonte verkregen wordt; maar zij nut niets 
tot bestrijding van de kwade hartstochten, niets tot overwin- 
ning van de ziekte der ziel. Daarom is een andere leermeester 
der zielen noodig, nl. de Geest uit d^n hemel, die het bin- 
nenste der menschen vervult, vernieuwt, bezielt, ontvlamt en 
verandert. De kracht der zonde wordt alleen overwonnen 
door de weldaad van Christus. De theologische scholen leeren , 
dat men door de wet gebracht wordt tot de deugd. Welk een 
waan! Hoeveel waarachtiger leert Paulus, dat de gemoederen 
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door de wet verscfarikt en gedood , maar door den Geest van 
Christus levend gemaakt worden. De naaste weg tot bet geluk 
is niet door de wijsbegeerte, niet door de beilige wetten, 
maar door Christus. De theologische scholen hebben de pre- 
diking van Paulus verwaarloosd en veracht, en Aristoteles 
omhelsd ; ook maar nauwelijks de naam van Christus is over- 
gebleven; zijne weldaad, waaruit God eigenlgk alleen wordt 
gekend, wordt stellig niet meer verstaan. En geene godslas^ 
tering is grooter dan deze, om de weldaad van Christus d. i. 
Christus weg te nemen. Maar de beide zaken, waarin deze 
weldaad gelegen is, worden door de theologische scholen 
verwaarloosd: de vrede des gewetens en de overwinning van 
de booze hartstochten. De theologische scholen leeren wat in 
strijd is met de prediking van Christus, en de weldaad van 
Christus verduistert. Geen vrome zal ooit vopr zijn gemoed 
bevrediging vinden in de scholastieke theologie. Dat de ge- 
schriften van Paulus niet meer verstaan worden , hebben wij 
te danken aan onze voortreffelijke magisters! De geheele 
nieuwere theologie verwaarloost de genade van Christus, die 
toch door Paulus overvloedig beschreven wordt. Want Chris- 
tus te kennen, is niet te onderzoeken de toedracht van zgne 
eeuwigen generatie of van zijne wonderlijke geboorte; maar 
is , te erkennen de weldaden waardoor hij den weg des heils ^ 
geopend heeft voor de wereld , waarom hij eigenlijk op aarde 
neergekomen is, of het kruis waaraan hij den dood onder- 
gaan heeft om onzentwil. Dit is de wijsbegeerte, welke Paulus 
voor den dag brengt. Maar buiten de prediking van Paulus 
is, Christus, in wien de hoofdsom des heils is, niet te kennen. 
Paulus is de leermeester van de volken, doctor gentium, 
zooals de kerk hem eenstemmig noemt." 

Het is van belang voor ons, de oudste documenten der 
Reformatie te kennen. In het jaar 1521 kwam de eerste 
bewerking van Melanchthon's Loei communes gereed^ eene 
nauwkeurig-gerangschikte theologische uiteenzetting van hei- 
geen hij geleerd had van Luther. Merkwaardig voor ons 
doel is nu echter alleen, dat hg blijkbaar overtuigd is in 
^ijn verzet tegen de scholastieke theologie op te treden tegen 
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de vroomheid der roomsche kerk. De onderscheiding die wij 
tusschen beide plegen te maken , bestond voor hem dus niet. 
„Wij doen beter , zegt hij, de mysteriën der Godheid te aan- 
bidden, dan ze te onderzoeken. Ja, zij kunnen zonder groot 
gevaar niet onderzocht worden , zooals heilige mannen ook 
niet zelden ondervonden hebben. £n God heeft zijnen Zoon 
met vleesch bekleed» om ons van de beschouwing van zijne 
majesteit uit te noodigen tot de beschouwing van ons vleesch, 
dus van onze zwakheid. Zoo schrijft ook Paulus aan de 
Qorinthiërs, dat God door de dwaze prediking wezenlijk op 
eene nieuwe wijze gekend wil worden , wijl hij niet bekend 
bad kunnen worden in wijsheid door wijsheid. Voorts is er 
geen reden, waarom wij veel moeite zouden besteden aan 
die hoogste artikelen over God, over de eenheid, over de 
triniteit vau God, over het mysterie der schepping, over de 
wijze der incarnatie. Wat, vraag ik u, hebben de scholastieke 
theologen verkregen in al die eeuwen, zoolang als zij reeds 
over deze artikelen alleen handelden? Zijn ze niet, zooals 
de apostel zegt, in hunne onderzoekingen verijdeld geworden, 
terwijl zij hun leven lang beuzelden over universalia, for- 
malitates, counotata en ik weet niet welke andere holle 
woorden? En hunne dwaasheid zou men kunnen laten rusten, 
wanneer, die zotte disputatiën ons intusschen het evangelie 
en de weldaden van Christus niet verduisterd hadden. Toch 
zou ik gemakkelijk weerleggen hunne bewijzen voor de 
leerstellingen van het geloof, waaronder er vele zijn, 
die meer op de hand van allerlei ketterijen dan van de 
katholieke leerstellingen zijn." Zijn verzet gaat derhalve 
tegen de roomsche vroomheid , die met de roomsche theologie 
ident is. Geen spoor^ alsof scholastieken en mystieken in 
de middeleeuwen twee onderscheidene rubrieken van personen 
geweest zouden zijn« Was maar de scholastieke theologie 
ter zijde gesteld, dan kon daarvoor in de plaats komen de 
kennis van datgene, zonder hetwelk Melanchthon geen chris 
tenmensch zich denken kon: de kennis van de kracht der 
zonde, van de wet en van de genade, uit welke Christus 
waarlijk gekend wordt. „Ik kan een' christen niet noemen, 
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wie niet kent de kracht der zonde , de wet en de genade. 
Want uit deze wordt Christus inderdaad gekend ; wijl dit is , 
Christus te kennen, zijne weldaden te kennen, niet zooals 
de scholastieke theologen leeren, zijne naturen, de wijze der 
incarnatie te beschouwen. Als gg niet weet, tot welk nut 
Christus vleesch geworden en aan het kruis gehecht is, wat 
zal het baten om zijne geschiedenissen te kennen ? Wij moeten 
Christus, die ons tot genezing en tot heil gegeven is, op 
eene andere wijze kennen, dan de scholastieken beweren. 
Dat is ten slotte de kennis van Christus, te weten, wat de 
wet eischt, vanwaar gij ontvangt de kracht om de wet te. 
volbrengen , en vanwaar de vergeving der zonden is , hoe gij 
uw onvast gemoed versterkt tegenover den duivel en het 
vleesch en de wereld, hoe gij uw verslagen conscientie zult 
troosten. Welnu, leeren de scholastieken dit dan? Philo- 
sopheerde Paulus, toen hij in den brief aan de Romeinen 
de hoofdsom der chr. leer opstelde , dan over de mysteriën 
der triniteit, over de incarnatie, over de actieve schepping 
en over de passieve schepping? Maar wat doet hij? Voor- 
zeker handelt hij over de wet, de zonde en de genade , 
waarin alleen de kennis van Christus gelegen is. Hoe vaak 
betuigt Paulus, dat hij aan de geloovigen toewenscht de 
rijke kennis van Christus! Want hij voorzag het reeds ge- 
beuren, dat wij de hoofdzaken des heils zouden verwaar- 
loozen, en ons wenden tot koude en aan-Cbristus- vreemde 
besprekingen." 

Duidelijker kan wel niet gezegd worden, dat niet wijs- 
geerige, maar religie-bezwaren den doorslag gaven bij het 
oordeel over de scholastieke theologie der middeleeuwen. „De 
sophisten, d. i. scholastieke theologen, van alle eeuwen zijn 
hypocrieten,^' zeide hij bij de bespreking van de kracht der 
wet. Het waren ook niet, zooals bij de middeleeuwsche 
nominalisten , voornamelijk wijsgeerige overwegingen, histori- 
sche redenen of verstandelijke twijfelingen , die hem bewogen 
om het terrein en de kenbronnen van de philosophie en van 
de theologie streng van elkaar te onderscheiden; maar het 
was bij Luther èn bij Melanchthon uitsluitend de nieuwe 
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Jcennis van het oude evangelie, die reageerde tegen de heer- 
schappij der wijsgeerige theologie in de laatst-verloopen dui- 
zend jaren. Zoo is voor Melanchthon de leer van den vrijen 
wil een goddeloos dogma; niet omdat hy eene andere wijs- 
geerige theorie er tegenover kan stellen , want jaist in de 
theorie wankelt hy in latere jaren onophoudelijk; maar omdat 
de leer van den vrijen wil „de weldaad van Christus ver- 
doiikert.'* Al wat aan uitwendige werken doet denken, is 
voor hem niets anders dan farizeïsme; niet omdat hij de . 
zedelijke orde in de wereld wil negeeren, maar omdat het 
eerste en eigenlijke werk van Christus niet is eene wet te 
stellen, maar de genade te geven. In dezen zin zijn de 
ruligie en de theologie voor hem veel meer praktische dan 
theoretische aangelegenheden; en van uit de praktische op- 
vatting oordeelt hij telkens over de theoretische zijde der 
zaak. Dit houde men in het oog wanneer hij optreedt tegen 
de theologie en de wijsbegeerte en de zedelijke orde. Had 
hij hierbg niet de overtuiging gehad, tegenover vde verkeerde 
eene zuiverder opvatting te kunnen bieden, dan zou hij 
evenals Luther niet meer een reformator, maar een revolu- 
tionair moeten heeten. Nu doet zijn altijd-weér-afkeuren van 
het bestaande ons gevoelen de geestdrift, die hij had voor 
zijne nieuwe kennis van de waarheid der religie.^ De hoofd- 
zaak in het christendom is altijd het evangelie d. i. de belofte 
van Gods genade of barmhartigheid, alzoo de vergeving der 
zonden en de getuigenis van Gods goedgunstigheid jegens 
ons; door welke getuigenis ons gemoed, zéker van Gods 
goedgunstigheid, gelooft dat ons alle schuld vergeven is, en 
vroolijk God bemint en prijst, zich verheugt en verblijdt in 
God. Omdat dit evangelie niet was in de kerk , werd in haar 
ook niet gevonden de zékerheid en de zaligheid van het 
geloof. Omdat de kracht der genade niet gekend wordt dan 
nit de beschrijving van het evangelie, wil Melanchthon, dat 
de chr. leer aan allen gemeen zal wezen. De kring der 
religie is duidelijk bepaald voor hem : zij is voorwerpelijk de 
genade van God en van Christus; en zij is onderwerpelijk 
het geloof, de vrede, de blijdschap, de liefde, enz. Noch 
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h^t eene, noch het andere was aan de kerk bekend geweie- 
den uit de bestaande theologie. 

In de scholastieke theologie was naar het oordeel van 
Melanchthon niet aanwezig de kennis van Christus , d. i. de 
kennis van de wet, de zonde en de genade! welke alleen een' 
christenmensch maakt ; om deze kennis moest het weer alleen 
te doen wezen ^ en deze kennis was voor alle vromen over- 
vloedig gegeven in de Schrift. En deze kennis was voor hem 
ook niet iets, dat alleenlijk aan de scholastieke theologie 
ontbrak , en nu maar behoefde bijgevoegd te woiden ; veeleer 
was er een tegenstelling tusscben de „meeningen der men- 
schen" die door de scholastieke theologen gerolgd waren, en 
den „zin der Schrift" die voor ons alleen maatstaf moet zijn. 
Men vergelijke, om zich te overtuigen van het onderscheid 
tusscben de middeleeuwen en de Hervormers, met de inlei- 
ding van Melanchton's Loei eens de inleiding van Thomas 
Aquinas' Summa contra Gentiles Terwijl Thomas aan de 
grieksche philosophie de verschillende motieven ontleent, die 
zijne uiteenzetting van de roomsche theologie a priori moeten 
rechtvaardigen, gebruikt daarentegen Melanchthon zijne in- 
leiding om de theologie los te maken van de wijsbegeerte der 
scholastieke theologie. Dit is het historisch- merkwaardige, 
dat bij dcQ aanvang der Reformatie deze tegenstellingi meest 
zooveel de religie aangaat, met bewustheid gegrepen is; dat 
evenals, bij het begin der middeleeuwen, Augustinus in zgn 
eerste optreden na de bekeering tot het christendom, zoo 
ook de Hervormers bij den inzet der Reformatie feitelijk 
begonnen zijn met eene kennis-leer, die niet gevolgd wordt 
door de scholastieke theologie. Alleen bij ie laatsten was 
evenwel het verzet tegen de scholastieke theologie een verzet 
tegen de vroomheid der roomsche kerk, en , tegelijk een 
middel om ruimte te verkrijgen voor de chr. vroomheid naar 
de prediking van den apostel Paulus. Want wel had reeds 
Augustinus twee kardinale waarheden verstaan : dat de zeker- 
heid aangaande het object der overtuiging gelegen moet zgn 
in het subject, en dat de mediatorische werkzaamheid van 
Christus gebonden js aan zijne historische verschijning op 
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^arde. Maar wat aan hem onbekend was gebleven , viel aaü 
de Hervormers ten deel , nl. de klare opvatting van bet wezen 
en den grond en de zaligheid van het geloof. Hierin is de 
reden te zoeken, waarom de kerkvader ondanks zijne refor- 
matorische beteekenis voor de oude kerk , toch niet dan het 
bestaande heeft kunnen bevestigen; terwijl de Hervormers 
door hunne nieuwe kennis van het geloof, hoeveel zij in 
andere opzichten achterstonden bij den kerkvader, toch niet 
dan het bestaande geheel nieuw hebben moeten opvatten. 

Zwingli is de derde , dien we rekenen tot de oudste ge- 
tuigen van de chr. vroomheid naar de opvatting der Refor 
matie. Ook hij beroept zich , evenals Luther en Melanchthon, 
op Augustinus; maar het blijkt dat hij nog iets anders van 
den kerkvader geleerd heeft, hetwelk door dezen ontleend 
was aan de grieksche vaderen, evenwel aan Luther en 
Melanchthon is voorbijgegaan , en later weer door den invloed 
van Calvijn opgenomen in de gereformeerde theologie. Zwingli 
is niet reduceerend , niet wat we nu noemen christocentrisch 
in zijne theologie; men zou kunnen zeggen, hij maakt de 
deelen niet los van het geheel, en isoleert de religie niet 
van het andere in den mensch en in de wereld. Eigenaardig 
Upet-dit byv. hieruit, dat een zijner sermoenen (anno 1522) 
vastgeknoopt wordt aan het persoonlijke woord in Matth. 
1 1 : 28 , en dan handelt over de klaarheid en zekerheid of 
onbedriegelijkheid van het Woord Gods *). Zooals Augustinus, 
heeft ook Zwingli, wanneer hij spreekt van het Woord Gods, 
steeds het oog op zijnen iuhoud. Ook hij onderscheidt niet, 
hiermede vertoonend een' grondtrek van het latere gerefor- 
meerde bgbelgebruik, tusschen Christus en het Woord aan- 
gaande hem. De beloften van Jezus Christus zijn de beloften 
van Gods Woord; en omgekeerd. De zekerheid aangaande 
het Woord Goda wordt niet onderscheiden van de zekerheid 
van het geloof in Jezus Christus-; hierdoor aan het Woord 
Gods een rechtstreeks-religieuse beteekenis toekennend, maar 
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ook hierdoor onwillekeurig aanleiding gevend, dat later in 
de gereformeerde kerken niet zelden de eerste zekerheid gold 
voor de tweede. Zoodra het Woord Gods beschijnt het ver- 
stand des menschen, zegt Zwingli, verlicht het dit, zoodat 
het dat Woord verstaat, bekent en er zeker van wordt. Het 
evangelie is een zekere boodschap; en het is de boodschap 
van de zekere genade Gods., Als de ziel verzekerd wordt 
van de zekerheid van het Woord Gods, verstaat ze dat al 
haar heil , al haar gerechtigheid of vroom- worden neergelegd 
is in Christus; en zij wordt troostelijk verzeker^, dat ze niet 
bij hem zal afgeslagen worden, wijl hy zelf zoo genadiglijk 
haar noodt en roept. Maar ,Zwingli is niet red9ceerend in 
zijne theologie, voorzoover van meet aan de schepping d, i. 
de bestemming van de wereld en den mensch eene beteeke- 
nis heeft voor zijne vroomheid. Hij neemt het uitgangspunt 
zijner bespreking niet in den tegenwoordigen toestand van 
den zondigen mensch, maar gaat uit van de gedachte dat de 
mensch geschapen is naar Gods beeld. In de wereld , in den 
bijbel, in den mensch staan voor Zwingli niet de deelen in 
hunne eenzaamheid, maar staat het geheel voorop. Zyne 
beschouwing van deze drie grootheden is dientengevolge eene 
andere; want in het geheel hebben de deelen toch altijd eene 
andere beteekenis, dan afzonderlijk genomen. Zoo wordt ook 
de specifiek-religieuse beteekenis van Christus hier aanstonds 
geplaatst in verband ; niet losgemaakt van hetgeen niet recht- 
streeks behoort tot de religie. Dat ook hieraan voordeden 
èn nadeelen verbonden zijn, leert de komende geschiedenis 
van het Protestantisme. 

Overigens is de chr. vroomheid voor Zwingli naar den in- 
houd wezenlijk dezelfde als voor Luther en Melanchthon. Ook 
voor hem is centrale waarheid, dat door het Woord Gods 
het geloof is, en dat de redemptorische werkzaamheid van 
Christus is gebonden aan zijne historische verschijning op 
aarde: de weg tot de zaligheid is gebaand door de mensch-* 
heid van Christus , d. i. door hem die voor ons opgeofferd is ^). 
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Het Woord is alleen ?oor den geloovigen mensch verstaanbaar, 
omdat de dingen van den Qeest alleen geestelijk geoordeeld 
worden. Al hoordet gij van een' apostel het evangelie van 
Jezus Christus, dan zoudt gij er niet aan gehoorzamen, 
tenzg de hemelsche Vader u leere door zijnen Geest, en u 
trekke. God onderricht zelf des menschep hart, dat hij nie- 
mand anders noodig heeft. Een geestelijk mensch is wie récht 
op God vertrouwt. Deze mensch is voor Zwingli evenwel niet 
geïsoleerd van de omgevende wereld. „De begeerte naar God 
en de zaligheid, die een ieder mensch in zich bevindt, is 
ons aangeboren, omdat wij naar Gods beeld geschapen zijn. 
Ook de goddeloozen zijn bezorgd over de eeuwigheid, over 
de eeuwige zaligheid 6f over de eeuwige ellende. Maar de 
oude mensch laat naar Adam's wijze zich meevoeren door de 
aanvechtingen. De nieuwe mensch, zoo genoemd omdat hij 
geschapen is naar God, wordt bevrijd van deze aanvech- 
tingen, en neemt meer en meer toe in de kennis van God." 
De w^'ze waarop Zwingli steeds het geheel doet gelden, is 
oorzaak dat hij ook in de leer van den nieuwen mensch wel 
de latere gereformeerde opvatting van Romeinen 7 huldigen 
kan: ook voor hem is het een feit, dat niet de gehéele 
mensch na de vernieuwing onderworpen is aan God , dat de 
eenheid van ons bestaan niet ganschelijk hersteld wordt op 
aarde. Voor hem is dat evenwel niet een psychologisch , maar 
een religieus probleem; daarom gemakkel^k aldus praktisch 
opgelost: wat uit onze eigen natuur is, is verkeerd; wat uit 
God is, is goed. Zwingli's theologische grondgedachte is in 
dit vraagstuk, dat Gods wil niet veranderd is ten gevolge 
van de ingekomen zonde, want hij is een eeuwig en onbe- 
driegelijk richtsnoer van het rechte en ware en goede; welk 
richtsnoer door geen schepsel kan veranderd worden^). Hij 
kan niet prijs geven den eisch en het ideaal, dat de gehéele 
mensch in den staat der vernieuwing aan God zich zal onder- 
werpen. De tweeheid in ons bestaan kan nimmer als de nor- 
male toestand aanvaard worden. Ook al is het, dat de uitwen^- 
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dige mensch nimmer deu strijd tegen den inwendigen üiensch 
opgeeft, zoo zal het nog steeds afgekeurd moeten worden, 
d&t de uitwendige mensch dien strijd aanbindt. De zonde 
heeft niet een tweede normale leef-wereld geschapen ; ze heeft 
de eenheid van het bestaande wel verbroken, maar niet 
opgeheven. De wet van God is voor Zwingli niet, zooals voor 
Luther en Melanchthon, alleen een biechtspiegel voor ver- 
ledene en tegenwoordige zonden: ziet gij niet, zegt hg^), 
dat de wet daarom gegeven is, dat gij leert, wat God vor- 
dert en wat hij wil? daarom is zij gegeven, dat gij niet 
overtreedt den wil Gods. Hierdoor is Zwingli persoonlijk 
bewaard gebleven voor de schadelijke gevolgtrekkingen van 
de z. g. leer van den armen zondaar, van den ouden Adam 
en dergelijke. Zijne anthropologische hoofdgedachte is, dat 
de inwendige mensch lust heeft aan de wet Gods, zoodat 
hem geen andere wet of woord verheugt dan het Woord 
Gods. De wet is alleen voor hem opgeheven, zegt hij, 2) die 
zich geheel op Christus verlaat eti aan hem zich overgeeft; 
deze wordt door God geleid , zoodat hem alles wat God wil, 
wel bevalt en hem niets bezwaarlijk schijnt Het gebod is 
nu, dat de inwendige niet overheerscht worde mèt den uitr 
wendigen mensch; en het evangelie is, dat wij door den 
Heere Jezus Christus van de schade der zonde verlost worden, 
zoodat zij ons niet ter veroordeeling is. Maar, zegt hij^), 
wie zijn leven niet verandert van dag tot dag, nadat hij in 
Christus terecht gebracht is, drijft spot met den naam van 
Christus, en maakt hem verachtelijk en versmaad voor de 
ongeloovigen. Dat is zeker,, waar men al mooi van God 
spreekt, en het leven niet naar hem verandert, is niets dan 
huichelarij. Of, zooals hij het geestelijke en niet-uitwendige 
karakter der chr. gehoorzaamheid beschrijft*): God vordert 
van ons zeer zware en manlijke dingen, nl. dat wij hem alleen 



1) Uslegung des 19. artikels. Werke 1 bl. 268. 

2) UslegUDg des 16. artikels. Werke 1 bl. 214. 

3) Der hirt. Werke, bl, 639. 

4) Uslegung des 16. artikels. Werke 1 bl. 217. 
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aanhangen , allen troost bij hem alleen zoeken en alleen aan 
zijnen wil gehoorzamen, alle moeite en ongemak om zijnent- 
wil dragen; niemands goed begeeren, niet hoovaardig zijn, 
kortom, niet naar het vleesch wandelen. 

üit de autoriteit van het Woord volgt voor Zwingli het 
verzet tegen de roomsche theologie. Hierbij is het voor hem 
absolute waarheid, dat God de leermeester der geloovigen 
is, door zgn Woord d. i. Christus; dat wij alzoo onze kennis 
van God en van Christus niet putten uit onze persoonlijke 
ervaring. God onderricht zelf des menschen hart, dat het 
anders niemand meer vraagt of noodig heeft. Ja, wanneer 
gg niet, verlatend alle menschelijke leering, u alleen hecht 
aan het bericht Gods, zoo hebt gij het vaste geloof niet. 
Op deze wijze wordt Zwingli evenals Luther gebracht tot 
scheiding van religie en verstandskennis; want beiden zijn 
overtuigd, dat men niet door eigen verstand of kracht gelooft 
in Jezus Christus. De h. Geest, zegt Zwingli, openbaart 
ook aan de ongeleerden het verstand van zijne meening. 
Als hij de reformatorische tegenover de middeleeuwsche 
vroomheid plaatst, is zijne hoofdstelling, dat de leeraars van 
de roomsche vroomheid niet weten , wat het evangelie is. Zij 
miskennen het Woord, en onderwerpen het verstand van het 
Woord aan de menschen. Maar men moet aan het Woord 
zijn eigen natuur laten; dan werkt het in u en mij éene 
gezindheid. Laat allereerst al uw verstand liggen, dat gij 
van uzelven bij de Schrift wilt voegen. De roomsche kerk 
wil h&re meening bevestigen met de Schrift, en hdre meening 
opdringen aan de Schrift. Zeg liever: ik wil hooren, wat in 
mij de Heere God spreken wil (Ps. 85 : 9). Gij moet van 
God, niet van menschen geleerd worden. God legt in zijn 
Woord zulk een licht en zulk eenen Geest, dat wij het licht 
zijner meening ieeren kennen in z^n licht. Alle christenen 
worden van God verlicht, geleerd en zéker gemaakt door zijn 
Woord. Het Woord maakt de ziel wakker, brengt haar 
weder, en maakt ze levend, dat ze daardoor vertroost en 
aan God verbonden wordt, en op geen ander woord méér 
vertrouwen kan dan op Gods Woord. Het Woord onderwijst 
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zich zelf, doet zich zelf opeiii en beschijnt de menschel^ke 
ziel met alle heil en genade, maakt ze in God vertroost , 
verootmoedigt ze, dat zij zichzelve verliest, ja verwerpt, en 
God aangrijpt in zich; in hem leeft zij, naar hem verlangt 
zij, en vertwijfelt aan allen troost aller creaturen; alleen 
God is haar troost en toevoorzicht; zonder hem heeft zij geen 
rast; in hem rust zij volkomen. Hier valle wèg alle kunst, 
die uit de wijsgeeren gehaald is , theologia scolastica genaamd ; 
wd.nt zij is niet anders dan een menschelijk-verzonnen bericht. 
Beeds in 1514, zoo deelt Zwingli meê, kwam hij er toe 
om te overleggen: g\j moet dat alles laten liggen, en de 
meening van God louter uit zijn eigen eenvoudig Woord leeren 
kennen: „toen begon ik God te bidden om zijn licht, en de 
Schrift begon mij veel klaarder te worden, hoewel ik haar 
bloot las; want. ik had vele commentaren en uitleggers ge- 
lezen^ Zie, dat is een zéker teeken, dat God trekt; want 
naar de kleinheid van mijn verstand had ik daar niet toe 
kunnen komen." Zoodat Zwingli met bewustheid heeft waar- 
genomen, dat de scholastieke theologie eene andere vroom- 
heid leert, dan die welke God door zijn Woord onderwijst 
in het hart der geloovigen; dat men de eerste moet prijs 
geven, om de laatste te verkrijgen. Daarom vermaant hij, 
om zich te wachten voor de menschelijke philosophie, d. i. 
voor de door menschen uitgedachte wijsheid. Zelfs heeft hij 
gevoeld, dat de scholastieke theologie altijd voornamelijk 
haar kracht moet zoeken in haar antieke denkw^'ze : een tgd 
lang , zegt hij i) , hebben zij die alleen het Woord Gods 
moesten te voorschijn brengen, zich om niets anders bekom- 
merd , dan hoe zij in de menschen , die alleen met het Woord 
Gods moeten gespijsd worden, zouden indrukken de philo- 
sophie die niet anders is dan een dwaze onzekere waan« 
De fout der roomsche theologen is voor Zwingli, die door 
zijne oppositie telkens er toe komt om de menschelijk-ver- 
standelijke kennis te plaatsen tegenover de goddel^'k^religieuse 
kennis, dat zij het menschelijk verstand niet prijs geven, 
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maar het goddelijke verstand daar naar dwingen willen. 
Neen, concludeert hij, een natuurlijk („vihisch") mensch is, 
wie zqn* eigen zin meebrengt; een geestelijk mensch is, wie 
den zin Gods vertrouwt Duidelijker kan wel niet gezegd 
worden, dat het verzet tegen de wijsgeerige methode der 
scholastieke theologie bij Zwingli slechts bedoelt te komen 
tot bevrijding van de vroomheid der middeleeuwsche kerk. 

De religie is ook voor Zwingli eene praktische aangelegen- 
heid. Heeft de mensch de zekerheid , dat Ood hem niet ont- 
breekt, dan heeft hij ook het rechte vertrouwen op God en 
bet rechte geloof op hem. Waar dit het geval is, moet de 
liefde tot God noodzakelijk daarop volgen; want wie zou 
God voor een genadig, onbedriegelijk, hoogste goed houden, 
en hem niet liefhebben? wijl hij ons zoo kostelijk van zijne 
genade door Jezus Christus , zijnen zoon verzekerd heeft *)• 
De religie is voorts zuiver geestelijk. Zij is toch naar haar 
inhoud eene rechtstreeksche werking van God door z^jn Woord 
en Geest in ons. Zij komt in ons tot stand , wanneer wij het 
Woord beginnen te verstaan, d. i. door God geleerd worden. 
De beste samenvatting der religie is , dat God is het opperste 
goed voor de geloovigen, waarop zij hun toevoorzicht, hoop 
en troost bouwen. Dit is het, waarop Zwingli steeds terug- 
komt. God is het eeuwige, éenige, onveranderlijke goed, 
waaruit al het goede komt Zooveel waard en zoo goed is 
het opperste goed nl. God, dat al onze begeerten naar hem 
moeten verlangen, en dat alleen ons ten goede. De religie 
heeft dus alleen en uitsluitend te doen met God, of wat 
hetzelfde is, met Christus. Ook Zwingli heeft verstaan, dat 
door de .werking van Christus op ons eerst in ons ontstaat 
het vertrouwen op God. De gerechtigheid voor God, zegt hij, 
is niet anders dan geheel en al op God steunen en zich ver- 
laten. Dit geldt ook van Christus. Wanneer iemand wandelt in 
het geloof in Christus, dan is Christus zijn verstand, zijn raad, 
zijne vroomheid, zijne onschuld, al zijn heil, en Christus leeft 
in hem. De absolute beteekenis van Christus voor de religie 



1) Der hirt. Werke 1 bl. 654. 

/Google 



Digitized by ^ 



26 

doet Zwingli zeggen : het toevoorzicht op Christus is geestelijk 
wandelen. Ook voor hem wordt hieruit geboren de Reforma- 
torische beteekenis van de kerk : Christus is een eeuwig heil 
en hoofd van alle geloovigen, die zijn lichaam z^n; en dat 
is de kerk of gemeenschap der heiligen, eene huisvrouw van 
Christus, ecclesia catholica. Ook het oordeel over het subject 
der religie wordt bepaald door het absolute karakter van 
het opperste goed. Het onderwijs van God in ons bestaat 
hierin, dat God in ons doodt den ouden mensch , die van 
zijne wijsheid en kracht een' hoogen dunk heeft, en dat wij 
God alleen gelooven en vertrouwen. Wie gelooft en zeker 
vertrouwt in het goed , dat ons God uit genade gegeven beeft, 
dat het ons heil is, hetwelk daar is de zoon Gods, die 
wordt zalig. Daarom vernedert God de hoogvaardig-gewel- 
digen, en maakt ze gelijk aan de ootmoedigen. En zoo ver- 
staat ook Zwingli evenals Augustinus: de religie, de geeste- 
lijke waarheid is zielstoestand; en in dezen zielstoestand 
worden de geestelijke krachten of werkingen van God op 
ons openbaar. De menschen der religie zijn voor hem de 
armen die geholpen, de troosteloozen die getroost, de wan- 
hopenden-aan-zichzelve die bevrijd worden. Ja, zegt hg, de 
geloovigen zijn Christus' lichaam, dat evenwel dood is en 
niets vermag zonder hemi). 

Dit is een overwinning van de middeleeuwsche vroomheid , 
anders genuanceerd, niet allereerst bepaald door de reactie 
tegen de werk-heiligheid maar veeleer tegen de leer-heilig- 
heid, even radikaal als die van Luther en Melanchthon. De 
goddelijke waarheid der religie wordt nimmer gedekt door 
onze menschelijke woord bepaling, zooals Augustinus het eerst 
verstaan heeft in de chr. kerk. De cirkel der religie is voor 
de Hervormers: God, het Woord Gods, Christus en de al- 
gemeene verzameling der geloovigen. Hierin zijn ze allen 
eenstemmig. Maar de geschiedenis van het Protestantisme 
heeft geleerd , dat bij ieder van hen de chr. vroomheid open 
en onbeschermd ligt voor eigenaardige gevaren. Bij Zwingli , 
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of liever door zijn invloed , kan de religie uitsluitend worden 
eene rechtstreeksche werking vah God, en zich bepalen tot 
zekere zielstoestanden. Maar ook hij heeft hiermede , evenals 
later in zijn voetspoor het Piëtisme, tot de levendigste uit- 
drukking ge1)racht in 4e chr. kerk, dat Gods werkingen in 
de ziel worden gezien in de actieve werkingen der ziel; dat 
de geestelijke wereld eerst realiteit wordt en gegrepen kan 
worden door hare werking in ons. Ondervindt gij dat Gods 
Woord u vernieuwt, zegt hij kostelijk, dat God u meer gaat 
liefhebben dan te voren, zoo wees zeker, dat God dit in u 
gewerkt heeft Als Gods Woord u zeker maakt van Gods 
genade en van het eeuwige heil, zoo is het van God. Als 
gij ondervindt dat God in u werkt , dat Gods Woord u ver- 
kleint en vernietigt, maar het Woord groot maakt in u, dan 
is het een werking van God. Ondervindt gij , dat u de vreeze 
Gods vroolijk maakt, dan is het een zékere leiding van Gods 
Woord en Geest i). Niet dat voor hem de religieuse waar- 
heid een zielstoestand is; ook niet dat hij Christus laat 
gelden als het éenige hoofd der gemeente, hoewel h\j deze 
alleen neemt als de som der individueele geloovigen; maar 
dat ook door zijn' invloed het Woord Gods alleen als middel 
ter individueele onderwijzing erkend is, heeft later de gere- 
formeerde kerken prijs gegeven aan de conventikelen. 

Naar het oordeel der Hervormers, juist in den eersten tijd 
van hun optreden, moest de chr. vroomheid en de chr. theo- 
logie worden gereformeerd. Wie pleit voor terugkeer tot de 
Beformatie, moet hiermede rekening houden. Maar de kennis 
van het wezen en de absolute beteekenis van het geloof voor 
de religie en voor de theologie bleef niet bewaard in het 
Protestantisme. Toen de scholastieke theologie weer in eere 
kwam onder de leeraars der kerken, kwam voor den ge- 
meenen man door middel van de middeleeuwsche literatuur 
ook de devotie van dit tijdvak weer op. In de luthersche 
kerken vertoonde zich dit verschijnsel nog voor het einde 
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van de eeuw der Reformatie; in de nederlandsch-gerefor- 
meerde kerken eerst later ^). In deze kerken herleefde de 
devotie, die reeds in de 14^ en 15« eeuw in Nederland ge- 
bloeid had, en zich concentreerde om de liefde tot den ge* 
kruisigden Heiland als den bruidegom der ziel» naar de 
aanw^zing Tan den h. Bemhard. Zoo richtte zich b^'v. de 
beschouwing van het lijden van Christus wéér naar de mid- 
deleeuwsche zinlijke voorbeelden. Het verschijnsel is voor 
ons van beteekenis, voorzoover het den afstand doet uit* 
komen tusschen de Reformatie en de 17^ eeuw. De les dezer 
eeuw is , dat ook in het Protestantisme de scholastieke theo- 
logie met andersoortige vroomheid pleegt samen te gaan; en 
dat 9 toen eenmaal de protestantsche theologie niet meer 
erkende de rechtvaardiging in het geloof als beginsel en norm 
van de praktijk der religie — waarbij evenwel niet te ver- 
geten is, dat zoowel Voet en Lodensteijn als later Kohlbrügge 
zich op de geschriften der Hervormers konden beroepen — , 
voor de praktijk der religie een andere maatstaf dan die van 
het geloof moest gezocht worden. Wat Melanchthon en Galvijn 
hadden gedaanHroor de theologie, werd in de 17® eeuw ook 
gezien in de praktijk der religie; want deze praktijk was 
slechts ten deele reformatorisch, en ten deele ook middel- 
een wsch De Reformatie had het persoonlijke en het ker- 
kelijke leven gebaseerd op het geloof, niet op de inwo- 
nende heiligheid; ook wanneer ze van beider heiligheid 
sprak , bedoelde ze deze toch nimmer afgezien van het geloof. 
Daarom zeide ze altijd: ik geloof een heilige algemeene 
christelijke kerk, de gemeenschap der heiligen. Dit was 
eigenlijk een dooreen*gebruiken van zinlijke en geestelijke 
werkelijkheid, maar — zooals reeds Augustinus verstaan 
had — noodig om aan beide recht te geven. Wie de woorden 
alleen-uitwendig verstond, zou uitkomen bij de roomsche 
opvatting van de kerk; wie ze alleen-geestelijk nam, zou tot 
de Wederdoopers vervallen. De uitwendige kerk — die het 
eerst door Zwingli is onderscheiden van de z.g. en zichtbare 



1) Bitschl, B. w. V. X bl. 856 v. 
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kerk — was toch niet de eigenlyke kerk; das ontkwaoleii 
ze aan de fout der roAmsche opvatting. Ze geloofden niet, 
het geestelijke niet letterlijk nemend^ in letterlijken zin aan 
eene heilige kerk; dus vermeden zij de misvatting van Labadie. 
Zij geloofden aan eene heilige algemeene christelijke kerk; 
derhalve was voor hen de kerk méér dan zinlijkwaarneem* 
bare werkelijkheid, en ontgingen zij de doling der Weder- 
doopers, die de heiligheid der kerk wilden baseeren pp de 
heiligheid van hare leden. Toen men evenwel het geloof niet 
meer verstond in reformatorischen zin — en volgens F. A. 
Lampe werd sedert Gomarus de fidacia niet meer tot het 
geloof zelf gerekend, maar als zijn gevolg er van onder- 
scheiden — was ook de reformatorische leer van de kerk 
onhoudbaar. Men moest nu ook op andere wijze zoeken naar 
den grond, waarop de zekerheid van het geloof moet be- 
rusten; en het streven naar inwonende heiligheid kon even- 
min achterwege blijven. Men kwam voor het persoonlijke 
én dientengevolge ook voor het kerkelijke leven weer op voor 
datgene, waar de Hervormers neutraal öf polemisch tegen- 
pveir gestaan hadden. Dat de hervorming van het chr. leven, 
dus de praktijk der religie , algemeen op het program stond, 
was geheel naar de Reformatie. Deze had steeds gezegd, 
dat in de chr. religie de groote zaak was^ naar het woord 
van Calvijn: ut rite Deus colatur; en dit aangewezen als de 
praktijk der religie i). Calvijn had uitgesproken als beginsel, 



1) Pe necessitate reformandae ecclesiae, anno 1548. C. B. XXXIV 
p. é69 V. #Indien men vraagt, waarop allereerst de chr. religie onder 
ons berust en waaracht^ is, dan is het zeker dat deze twee zaken 
niet alleen de hoogste plaats innemen, maar ook alle deelen, ja de 
geheele kracht van het christendom in zich bevatten: hoe God wet- 
tiglijk geëerd wordt ; en vanwaar ze de zaligheid zullen hebben, moeten 
zQ verstaan. Wanneer deze beide zaken niet meer aanwezig zyn, 
mogen w^ roemen in den naam van Christus , maar is onze belijdenis 
vergeefseh en ijdel ... De voornaamste grondslag van den wettigen 
^eredienst van G^d is: hem zooals hij is te erkennen als de eenige 
bron van alle deugd, gerechtigheid, heiligheid, wijsheid, waarheid, 
pacht, goedheid, barmhartighrid , leven en heil, en aldus de eere 
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dat een christenmensch zgn leven heeft te richten naar liet 
Woord van God , waaruit voor hem de wil van God duidelijk 
is te kennen. Vooral dit, zeide hij, behoort tot het gezag 
van Gods Woord, dat wij niet onze eigen willekeur dienen» 
maar geheel van zijn goedvinden afhangen. Dit was voor 
hem alzoo wezenlijk bestanddeel der chr. religie. Ook wan- 
neer hij sprak van het geloof als van een aangrijpen van 
Gods beloften in het evangelie, wilde hij niet anders dan 
aan het geloof geven den vasten regel van zijce praktijk. 
Inzooverre ontleende men in de 17^ eeuw het beginsel der 
z.g. praecisiteit rechtstreeks aan Calvgn ; met dien verstande 
evenwel , dat nu het beginsel om in alle dingen het leven te 
richten naar het Woord d. i. den wil van God, in verband 
gebracht werd met de negatieve vroomheid der middeleeuwen 
Dientengevolge was ook het plan, der 17-eeuwsche praecisiteit 
grootendeele van negatieven aard >). Vooral de beteekenis van 
Gysbert Voet moet hierin gezocht worden, zooals Ritschl 



van alle goed hem geheel toe te kennen, en bij hem alleen alles te 
zoeken: derhalve, indien ons iets van noode is, tot Hem alleen op 
te zien. Hiemit wordt geboren de aanro^ing, hiomif de lof en de 
dankzegging, welke de bewijzen zijn van de eere welke w^ hem 
toebrengen. Dit is de ware heiliging van z^nen naam, welke hg 
inzonderheid van ons vordert. Hiermede is verbonden de aanbidding, 
waardoor wy hem den eerbied bewijzen die zijner grootheid en 
uitnemendheid waardig is: waartoe dienen de ceremoniën, als hulp- 
middelen of als middelen: opdat het lichaam tegelijk met de ziel 
geoefend worde in de uitoefening van den goddel^ken eeredienst. 
Daarna volgt onze zelfverloochening: opdat wij het vleesch in de 
wereld verloochenende, veranderd worden tot nieuwigheid des geavoeds* 
waardoor wij niet meer oos zelven leven, maar door hem ons laten 
regeeren en leiden. Door deze zelfverloochening worden w\j toebereid 
tot gehoorzaamheid en onderwerping aan hem: zoodat zijne vreeze 
in onze harten regeert, en alle handelingen van oos leven bestiert. 
Hierin bestaat de ware eu oprechte eeredienst van God. Altyd is 
het geweest: God die ^eest is, moet aangebeden worden in geesten 
waarheid." 

1) Voet, De Praecisitate. Disputt. 3 p. 59 vv. 
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heeft aangewezeu, dat hij de scholastieke ontwikkeling der 
theologie in verband bracht met de middeleeuwsche devotie. 
De kerkelijk-reformatorische neigingen, die onder de leer- 
lingen en aanhangers van Voet het eerst gevonden werden , 
droegen aanstonds, evenals bij de. middeleeuwsche Francis- 
kanen en Wcderdoopers, een persoonlijk-ascetisch karakter: 
voor den droevigen en geesteloozen toestand, waarin men 
door eigen toedoen de kerk zag verkeeren , en waarover men 
voortaan geslacht op geslacht niet moede zou worden te 
weeklagen, wist men geen ander geneesmiddel dan de her- 
vorming van het persoonlijke leven '). Maar juist de wij:^e 
waarop men deze persoonlijke hervorming verstond, en door 
haar wenscht te komen tot reformatie, werd bepaald deels 
door den legalistischen invloed van het engelsche Puritanisme, 
deels door den invloed der ascetische en contemplatieve 
vroomheid van den h. Bernhard: zij was eene verscherping, 
deels van de beteekpnis der goddelijke wet voor de afzonder- 
lijke omstandigheden van het dagelijksche leven, deels vao 
den eisch der onthouding van de wereld. Voor dit laatste 
ging - men in het spoor van de stichters der Franciskaner 
en Dominikaner monnikenorden, die in de middeleeuwen het 
ascetisehe leven der geheele zelfverloochening het eerst hebben 
aanbevolen aan de kerken. 

Op de Berner synode (1528) was reeds uitgesproken, wat 
sinds gemeenschappelijke overtuiging was onder de eerste ge- 
neratie der Hervorming: onze kerken zijn geboren uit het 
Woord Gods. Calv\jn was nog in het jaar 1543, toen hij schreef 
zijn tractaat over de noodzakelijkheid der hervorming van de 
(roomsche) kerk, in volle overtuiging, dat „de geestelijke dienst 
van God, daar hij grootendeels krachteloos was geworden, 
als het ware nieuw hersteld" was; dat alzoo de protestant- 
sche kerken inderdaad ook tot reformatie gekomen waren. 
„Daar alzoo, zegt hij in dit tractaat tot zijne tegenstanders , 
in onze kerken de éenige God naar den zuiveren ritus wordt 



1) Voet, De reformatione circa Praxin pietatis et bonorum operum. 
Polit. eccl. III, 2, 6. 
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aangebeden, en zonder eenig bijgeloof; daar zijne goedheid, 
wijsheid, macht, waarheid en overige deugden overvloediger 
dan ooit elders verkondigd worden ; daar met waar geloof de 
naam van Christus aangeroepen 'wordt; daar zijne weldaden 
met hart en mond geprezen worden; daar de menschen ge- 
durig teruggeroepen worden tot zijne eenvoudige en oprechte 
gehoorzaamheid; daar eindelijk niets gehoord wordt , wat niet 
de üieerdere heiliging van zijnen naam beoogt: wat reden is 
er voor hen die zich christenen noemen, om ons zoo ongun- 
stig te beoordeelen." En juist dit besef is in de 17« eeuw 
voor goed ondermijnd; men sprak alsof de reformatie nog 
plaats hebben moest. Het voorbeeld van het christendom der 
oudste gemeente, dat in de tweede helft der middeleenwen 
steeds reformatie- motief was in de roomsche kerk» werd 
wéér aangeprezen door den voormaligen roomschen priester 
Labadie, die dit ideaal medenam uit Frankrijk en nu wilde 
verwezenlijken in onze gereformeerde kerken. 

Maar ook nu lag de oorzaak in de wijze waarop de con- 
templatieve vroomheid, met hetgeen er meê samenhangt, 
ingang vond. Evenals in de dagen' der middeleeuwsche en 
der reformatorische theologen verstond men in de 17^ eeuw, 
dat men een christenmensch wordt door aanschouwing van 
Christus; maar men vatte dit op naar de wijze der eersten, 
die hierbij in de eerste plaats dachten aan zijne beminne- 
lijkheid en schoonheid. Witsius' nieuwe bepaling van het 
geloof als een aannemen van Christus en als eene zeer 
nauwe vereeniging met hem, werd door W. a Brakel toe- 
gelicht met beelden uit het Hooglied. De leer van den ge- 
voelden omgang met den beminden 'bruidegom der ziel, als 
toetssteen van den staat der genade, werd op voorbeeld van 
den h. Bernhard door W. Teellinck gepredikt en in gerefor- 
meerde kringen ingevoerd. Niet het voorwerp en de inhoud 
van het geloof, maar de subjectieve toestanden in deü ge^ 
loovige werden hoofdzaak; fiducia werd beschouwd als een 
toevallige toegift bij het geloof; zoodat verloren ging de 
zékerheid en de zaligheid, die voor de Hervormers onafschei- 
delijk verbonden was met het geloof. „Eene allerverderfe- 
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lijkste dwaling, zeide Calvijn in het aangehaalde tractaat 
(p. 466). is deze: dat de geloovigen voortdurend moeten 
twijfelen aan Gods genade jegens hen, en in hun geweten 
bevreesd moeten zijn. Maar door deze duivelsche inbeelding 
is de kracht van het geloof geheel ondermijnd, de weldaad 
van Christus te niet gemaakt, de zaligheid der menschen te 
gronde gericht. Want dat is, naar het getuigenis van Paulus, 
het chr. geloof, waardoor in onze harten een vertrouwen ge- 
wekt wordt door hetwelk wij ons durven plaatsen voor Gods 
aangezicht. Anders zou ook niet vast staan , wat de apostel 
elders zegt, dat wij hebben het getuigenis onzer aanneming 
in ons binnenste door den h. Geest verzegeld, op hetwelk 
steunende wij God onzen Vader noemen." Hiervoor kwam 
nu iets anders in de plaats, nl. op voorbeeld weer van 
Bernhard's preeken over het Hooglied, de vreugde of droef- 
heid der ziel over de aanwezigheid of afwezigheid van haren 
hemelschen bruidegom. „De rechte droefheid, zegt W. a 
Brakel '), is over gemis van de gemeenschap met God, en 
is verlangen daar naar: de zonden zijn de oorzaak ook wel 
van hnnne droefheid; maar de droefheid blijft daar niet bij, 
en ook al is het dat ze geen groote („merkelijke") zonde 
gewaar wordt, zoo is de ziel dikwijls treurig; en zoo men. 
haar vraagt: vrouwe, wat weent gij? het hart zou het ant- 
woord gereed hebben: omdat mijn Heere weg is, omdat ik 
zoo vreemd van God ben, omdat de Heere zich voor mij 
verbergt; ik kan zoo niet leven, ben zoo duister, zoo zon- 
dig: .... Een recht-geloovige heeft het met God te doen. 
De Heere is hun schat, en daarom is hun hart daar ook. 
Zij worden al ras gewaar of de Heere nabij of verre is; 
verbergt de Heere zich, de ziel is de vreugde kwijt, zij 
treurt, zij kwijnt, zij is onrustig, zij is ontroerd, zij is over- 
stelpt, gelijk wij in de Heiligen zien." Anderen spraken 
daarentegen uit, dat de kracht of zwakheid der ervaringen 
in het geheel niet de proefsteen konden wezen van eigen 



1) Kenteekeoen van het Salighmakende Geloove. Redelijke Gods- 
dienst 19« druk. 1 bl. 811, 819. 
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geestelyke gesteldheid; en gaven hiermee weer prijs wat men 
in de 17e eeuw, in onderscbeiding van de Reformatie en in 
overeenstemming met de middeleeuwen, gesteld had als 
inwendig bewijs. Praecisiteit was nu, wat Thomas Aquinas 
beschouwd had als de kinderlijke vreeze voor God, nl. de 
angst om God door overtredingen van zijne wet te beleedi- 
gen. Het gevolg was, dat men weer in de negatieve moraal 
verviel: Voet drong aan op onthouding van alle vermaak, 
Lodensteyn keurde eene bijna quietistische zelfverloochening 
noodig, en Thomas a Brakel schreef inzonderheid strenge 
zondagsrust voor. De praktijk der religie werd voor een groot * 
deel die van de nieuw-platonische mystiek en van de middel- 
eeuwsche devotie, welke beheerscht worden door het geloof 
dat God is niet-de- wereld , de van- de-wereld-afgekeerde. Zij 
moest dientengevolge, evenals de levenspraktijk der Weder- 
doopers van de 16e eeuw, wel op legalistische wijze alle 
uitwendige levensomstandigheden binden aan bepaalde voor- 
sc.hriften van God ; voorts het beginse^ der geheel-onthouding 
op alle menschelijke toestanden zooveel mogelijk in toepas- 
sing brengen; dan aandringen op het streven naar dadelijke 
heiligheid of zondeloosheid ; en eindelijk — want de z. g. 
evangelische richting onder de Piëtisten gaf het streven naar 
heiliging op , en kwam tot lijdelijkheid of tot antinomisme — 
de baan effenen voor het tegenovergestelde van de chr. 
levenspraktijk. De nieuwe protestantsche devotie bleek, evenals 
haar middeleeuwsche voorgangster, niet aangelegd te zijn op 
kerkelijke gemeenschap , maar alleen op kleine vereenigingen. 
Deze vereenigingen of conventikelen werden, evenals in de 
reformatie van Franciscus van Assisie, beschouwd als een her- 
stelling van het oorspronkelijke christendom. Onder de aanhan- 
gers van Lodensteyn ging met het oordeel, dat de toestand der 
kerk onverbeterlijk en hopeloos was, dat het leven in de kerk 
noodzakelijk hervormd moest worden, en dat het avondmaal 
met onreinen nutteloos en zondig was, tegelijk gepaard de 
overtuiging, dat zij- zelve de ware leden der kerk waren, en 
dat uitverkorenen onder de predikers en leeken alleen waren 
die zich voegden bij hen. In de 17^ eeuw is alzoo tegelijk 
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met de scholastieke methode voor de theologie en de conté m- 
platief-négatieve vroomheid der middeleeuwsche devotie voor 
goed ingeplant in de gereformeerde kerken het princiep van 
separatisme en van onkerkelijkheid, Reeds in de middel 
eeuwen was er een wrijving geweest tusschen de ascetischË 
hervorming van de kerk en tusschen de wereldlijke heer- 
schappij der pauselijke kerk; de spiritualen in de francis- 
kaner orde kwamen in. verzet tegen de macht en den rijk- 
dom der kerk; de bedelorden bekommerden zich alleen om 
den paus, zooals Erasmus zegt, voorzoover hij hun voorJed 
aanbracht ; en Luther's optreden tegen den paus vond leven- 
dige sympathie onder de franciskaner monniken^). Zoodat 
van het christendom, zooals het door de Hervormers gepre- 
dikt was, wel de namen en formuleeringeu waren gebleven, 
maar met geestelijk- andersoortigen inhoud opgevuld; en de 
kerk noodzakelijk werd prijsgegeven aan een Protestantisme, 
dat deels neutraal, deels vijandig stond tegenover de 17^' tm 
tegenover de 16^ eeuw. Want men kende bijv. in de 18® eeuwj 
evenals in de eeuw der Hervorming, voor de chr. religie eene 
kardinale beteekenis toe aan het geloof aan Go Is voorzienig- 
heid ; maar men heeft slechts na te gaan , dat nu dat gtduof 
niet meer gebaseeed werd op de vergeving der zonden aan 
de geloovigen, om te verstaan dat het karakter der clir. 
religie in de 18® eeuw geheel gewijzigd was. 

De z.g. mystieke vroomheid is in het Protestantisme be- 
lichaamd in de geestesrichtingen van Anabaptisme, Piëtisme, 
Methodisme en dergelijke. Het is altijd van belang, achter 
de verscheidenheid van uiting, ten gevolge van andere com 
bii^atie, op te merken de eenheid van het gelijksoortig 



1) Niet geheel ten onrechte zegt Ritsehl, dat in het jaar ISSD 
i 1 ons vaderland liet Piëtisme geconstitueerd werd als gesepareerde 
kerk. Of liever, in de 17^ eeuw zijn separative neigingen opgewekt 
en separatie ve denkbeelden geformuleerd, en op bijbelwoorden geba- 
seerd, die nog iir de 19® eeuw bij de afscheidingen of uitgangen van 
'84 en '86 dienst gedaan hebben. 

3' 
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princiep. Op de eeuw der bedelmonniken — die in de 15e 
eeuw de priesters in minachting brachten bij het volk, en 
door hunne langdurige werkzaamheid de steden hebben voor> 
bereid voor het Anabaptisme — volgde de eeuw van hunne 
protestantsche nakomelingen, de Wederdoopers — die in de 
16® eeuw nog scherper tegenover Rome stonden dan de Her- 
vormers — ; daarna de eeuw van het Piëtisme en rationa- 
lisme — het Piëtisme van Hal ie ging reeds na twee gene- 
raties over op het standpunt van de Aufklarung en van het 
politieke liberalisme i)^ dan de eeuw van de revolutie, en 
eindelijk die van het anarchisme. De mystieke mensch vindt, 
naar de uitspraak van Maeterlinck, die waar is omdat zij 
slechts het algemeene aanduidt, alle zekerheid in zichzelven 
alleen. Om deze reden rust zoowel de scholastieke theologie 
als de z.g. mystieke vroomheid op Plato's leer van het in- 
tellect; en deze hangt wéér samen met diens opvatting van 
de dialectiek, als de eenige methode waardoor men komt 
tot do kennis van het wezen van alle dingen. Deze op- 
vatting van de dialectiek was mogelijk in de antieke wijs- 
begeerte, omdat deze niet kende wat men thans noemt de 
kritiek van het kenvermogen: men stelde nimmer de vraag 
naar de mogelijkheid , den aard en de grenzen der verstands- 
kennis. Ia deze opvatting van de dialectiek stemmen Plato, 
Aristoteles en Plotinus overeen. Alleen in de bepaling van 
het object der dialectische kennis gaan zij uiteen : voor Plato 
is dit de ideënwereld die boven de zinnen wereld ligt, voor 
Aristoteles is dit het algemeene en afgetrokkene dat in de 
wereld der zinlijke ervaring is, en voor Plotinus is het de 
intelligibele werkelijkheid in den mensch. Maar voor alle 
drie is het object der kennis buiten de zinnenkennis, en de 
kennis van dit object onmiddellijk en onfeilbaar; zoodat de 
nieuwere wijsbegeerte heeft moeten oordeelen, dat hier het 
eigenlijke probleem der kennis-leer voorbijgezien wordt. Aan 
Plato's leer van het intellect vastknoopend , leert Plotinus 
dat het intellect in zich bevat alle ideën en alle getallen, 



1) Kitschl, PietismUB 1 bl. 267. 
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essentiëa en oorzaken van alle dingen; dat het zijne zeker- 
heid, de kennis yan het intelligibele, van de niet-zinlijke 
dingen, ja van alle dingen in zich bevat; dat het zich niet 
kan vergissen of bedriegen, alles neemt uit zijn eigen 
tresoor, en geen geloof of bewijs noodig heeft om de waar- 
heden te kennen, omdat het die waarhedenzelve is; dat het 
ziet zijn eigen licht, hetwelk plotseling straalt inwendig met 
zuivere klaarheid; dat het verschaft aan de ziel de klare 
beginselen, welke zij kan ontvangen; dat het gewone men* 
schelrjke verstand niet in staat is om de waarheid a priori 
te bezitten, en ledig is zoolang het niet is onderwezen door 
de ervaring y terwijl daarentegen het intellect alle dingen 
bezit en alle dingen is ^). En eveneens zegt Porphyrius in 
zijne Sententiën, dit alles samenvattend, dat de ziel in zich 
bevat de logoi van alle dingen. Nu is in de chr. kerk reeds 
erkend door Augustinus , in zijne eerste periode van onl^ 
wikkeling, dat tegenover de skepsis der Academici, alle zeker- 
heid aangaande het object gelegen moet zijn in het subject ^), 
Maar de mystiek acht de betrekking tot het object bijkomstifj 
voor de zekerheid van het subject: niet alleen de vorm der 
waarheid, maar ook de waarheid zelve is in den (mystieken) 
mensch. Wat de Stoa als algemeen-menschelijk verschijnsel 
beschouwde , dat de mensch uit zichzelven de waarheid^ ont^ 
dekt, beperkt de mystiek daarentegen tot haar eigen ver- 
korenen. Maar het princiep is éen ^) ; alleen de uitbreiding 



1) Hierin is aangegeven het later beroemd geworden oaderscheld 
tasschen zinnenkennis die bedriegelljk , en verstandskennis die oobe- 
driegelljk is. Kant, Kritik der reinen Vernuft ed. v. Kirchmann bL 
264 oadersoheidt se scherp, om de eerste op te vatten alis orgaaa 
der empirische kennis, en om aan de tweede het recht te ontzeggcia 
tot onwettige speculatie. 

2) Eveneens heeft dr. Kuyper, Encyclopaedie v. bl. 72 erkend 
voor de calvinistische theologie: 4rEr ligt geen verweer tegen het 
Scepticisme dan juist in het subject zelf.'* 

3) Kant, Kritik d. r. Y. bl. 38 past hetzelfde beginsel toe op het 
gebied der moraal, als hij zegt dat de autonomie van den wil is het 
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van de toepassing verschilt. En dit beginsel is in de 17e 
eeuw door Descartes^ den vader van bet nieuwere rationalisme , 
wedr als algemeen-menscbelijk verschijnsel geformuleerd op 
deze wijze > dat ieder zijn eigen onfeilbaarheid in zich heeft. 
Daarom werd door ons gezegd , dat de 18® eeuw is het ge- 
saeculariseerde mystieke beginsel ^}. Ieder schept zijn eigen 
meening, en verdedigt ze met de autoriteit van zijn eigen 
persoon. De eeuwige rede- waarheden, in ieder mensch van 
nature aanwezig, waren de beginselen waarmee het ratio- 
nalistische independentisme der 18® eeuw manoeuvreerde. De 
hoogste deugd in het verkeer was de verdraagzaamheid d. i. 
eerbiediging van de rechten van den menscb in elk individu ; 
dus moest deze verdraagzaamheid^ om aan haar beginsel 



eenige princiep van alle zedelijke wetten en plichten ; dat daarentegen de 
heteronomie der willekeur niet alleen in Let geheel geen bindende kracht 
heeft, maar veeleer ontbindend is en in strijd met de zedelijkheid van 
den wil; dat de autonomie der zuivere praktische rede is de vrijheid, 
en dat (bl. 52) de wet dezer autonomie is de zedelijke wet. 

1) Iets soortgelyks kan men zeggeo van een boek, dat iu onzen 
tijd zooveel opgang gemaakt heeft. Charles M. Sheldon , In his Steps. 
What would Jesus do P predikt de middeleeuwsche leer der praktische 
navolging van het leven van Jezus ook voor het Protestantisme; en 
deze leer, nu losgemaakt van het methodistisch milieu, is de leer van 
het 18-eeuw8che moralisme. De geschiedenis der roomsche kerk 
leert, dat bij zulk eene zamen voeging van het religieuse eo hei 
ascetisch- moralistische beginsel altijd het laatste, wijl inferieur aan 
het eerste, de meeste werking heeft. Terwijl Franciscus van Assisi 
de grondstellingen van het monnikenwezen voorgesteld had als geldende 
voor het christendom in al zijne aanhangers, om hierdoor te komen 
tot eene reformatie van de kerk, wilden daarentegen de bedelmon- 
niken, bij wie de arbeid der liefde jegens den naaste in navolging 
van het arme leven van Jezus of van de apostelen in de plaats kwam 
voor het monnikenwezen, door deze praktijk der zelfverloochening 
het ware christendom verwezenlijken en de kerk tot hervorming bren* 
gen. De opgang van Sheldon's boek bewijst opnieuw, hoezeer in de 
kringen van het Baptisme en Methodisme de religie bepaald wordt 
door motieven der middeleeuwsche vroomheid. 



Digitized by 



Google 



39 



getrouw te we^en , onverdraagzaam worden jegens elk die de 
verdediging van eigen meening in dien zin wilde opvatten, 
dat eens anders meening minder waard zou zijn dan de 
zijne. Zoodat men moet zeggen, ^at dit beginsel der auto- 
cratie, hetwelk in de middeleeuwen belichaamd werd in de 
speculatie der scholastieke theologie , in de roomsche kerk de 
onmeédoogende skepsis te voorschijn riep; dat dit beginsel, 
voorzoover het in de roomsche kerk den geloovige isoleerde 
van* het geheel der geloovigen, hier gepaard ging met zijn 
tegenovergestelde nl. met de zaligheid-werkende sacramenten 
ten behoeve van allen die uitwendig behooren tot de kerk; 
en dat dit beginsel de religie eenerzijds veranderde in een 
dienst van God, den van-de- wereld-afgekeerde , doch tegelij- 
kertijd schiep het princiep, dat de kerk geroepen is om aan 
zich de wereld te onderwerpen. In het Protestantisme is het 
beginsel van vreemden bodem ingebracht; maar in roomsche 
landen, Frankrijk en Italië en Spanje, vertoont het zijnen 
invloed ook op maatschappelijk gebied. M. a. w. de mystiek 
heeft overal dezelfde werking. 

Wie spreekt van terugkeer tot de Reformatie , moet vooraf 
wer rekening houden met de wetenschap en met de levens- 
praktijk, met de theologie en met de vroomheid in de chr. 
kerk voor de 16^ eeuw; de eene is de summa der theore- 
tische > en de andere is de summa der praktische motieven 
in haar ^). Ze waren ook eigenlijk geen tegenstellingen; ze 
'vulden niet alleen elkander aan , maar ze behoorden ook bij 
elka&r. „Helleensche wetenschap en ascetische wereld-beoor- 
deeling, zegt Harnack^), waren in den grond niet tegen- 
stellingen, maar hadden een' gemeenschappelijken wortel" 
Voor beide was het gebied der zinnenkennis van Idgere orde ; 



1) Frledrich Nietzsche» thans de woordvoerder van velen, haat het 
christendom ook weer om deze beide: om het gevorderde sacrificium 
intellectas en om de ascetische levensleer van het monnikenwezen. 
Zal de theologie wezen voor onzen tijd, dan heeft zij te erkennen, 
in hoever hier rechtmatig verzet is. 

2) D. G. 2 bl. 88 Noot. 
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in beide bereikte het intellect , „omnibus relictis" zooals 
Augustinus zeide, onafhankelijk van deze kennis, langs den 
weg der dialectiek het terrein zijner objecten. Nu rust ook 
de theologie naar het beginsel der Reformatie niet alleen op 
theoretische, zooals men in het Protestantisme wel gemeend 
heeft, maar evenzeer op praktische motieven. Zij is niet 
maar eene theoretische aangelegenheid. In de roömsche kerk 
kon deze meening veilig bestaan, wijl zij aangevuld werd 
door de ongelijksoortige praktijk der vroomheid, die om de 
theologie zich niet had te bekommeren: de kerk was er 
bovendien, ook om het gemis van eene voor-allen-toegan- 
kelijke leer van de religie te vergoeden. Maar in het Pro- 
testantisme ^), van meet aan er op aangelegd dat elk ge- 
loovige zich rekenschap heeft te geven van zijne kennis ter 
zaligheid — vooral Calvijn door zijne oppositie tegen de 
roömsche leer van de fides implicita legde nadruk op de 
kennis — , werkte die meening fataal. De theologie zich 
niet bekommerend om de kerk, maakte zich onvruchtbaar 
en schadelijk voor haar ; terwijl de kerk zelve dientengevolge 
weer werd prijsgegeven aan de sekten, die binnen korten 
tijd de chr. religie beperkten tot kleine kringen of cpnven- 
tikelen. In de 17« eeuw heeft deze tweevoudige beweging 
in het Protestantisme, dit gebracht in den toestand die in 
de 18® eeuw aan den dag gekomen is. Daarom moeten we 
er op aanhouden, dat de theologie rust op theoretische èn 
praktische motieven. En wat het geloof betreft, ook dit is 
naar de Reformatie niet een voor- waar-houden , waartoe men 
zich en anderen dwingt door de autoriteit van een of ander 
gezag. Zooals Luther in den kleinen cathechismus uit- 



1) Deze meening is in het Protestantisme eene nawerking van het- 
geen in de roömsche kerk plaats gevonden heeft. Sedert de 7® eeuw 
was in de roömsche kerk gevonden de philosophie, bij het dogma 
passeade: een mengsel van nieuw- platonisme en aristotelisme, hetwelk 
niemand kon ontberen , die het dogma rechtzinnig verklaren of com- 
mentarieeren wilde. Wie de kerkelijke philosophie ter zijde liet, liep 
gevaar een ketter te worden. Harnack, D. G. 2 bl. 40. 
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spreekt: „Ik geloof' dat ik niet door eigen verstand of kracht 
in Jezus Christus mijnen Heer gelooven of tot hem komen 
kan, maar de heilige Geest heeft mij door het Evangelie 
beroepen, met zijne gaven (vgl. Ef. 4:11, 12) verlicht, in 
het rechte geloof geleiligd en onderhouden; gelijk hij de 
geheele christenheid op aarde beroept, verzamelt, verlicht, 
heiligt en bij Jezus Christus houdt in het éene ware geloof." 
De Hervormers plaatsten zich evenals de mystieken tegen- 
over de verkerkelijking van het christendom in de middel- 
eeuwen; zij waren evenals de laatsten anti-uitwendig. Maar 
wat zij er voor in de plaats stelden, was iets geheel anders, 
waardoor de verkerkelijking en veruitwendiging van het chris- 
tendom voor goed kon worden overwonnen, nl. het geestelijke 
beginsel van de rechtvaardiging door Jezus Christus in het 
geloof. Als zij van geloof spraken, bedoelden ze datgene 
alleen, waardoor een mensch er toe komt om in de wereld 
van zijnen tijd geestelijk d. i. rechtvaardig en zalig te zijn 
en te leven. 

Dit aan te wijzen naar zijne theoretische en praktische 
zijde ^ is roeping der protestantsche theologie. Deze bereikt 
haar ideaal toch niet in het vermeerderen of verfijnen van 
de kennis, niet in het verzamelen van historische gegevens, 
niet in het verbreeden van letterkundigen arbeid, niet in 
het verzinnen van vruchMooze spitsvondigheden; eer moet 
ze altgd vreezen, door dit alles om koud gebracht te worden'). 
Ze mag haar glorie ten leste zoeken alleen in de aanwijsing 
ten behoeve van hen dié naar de religie vragen, wat het 



1) Yao de theologie geldt wat Faalsen, Einleitang in die Fhilo- 
sophie bl. 41 zegt van de wetenschap in het algemeen: eene weten- 
schap, die niet in aanraking bleef met de philosophie of de eenheid 
van het weten in het algemeen, zou aan vrucht-Iooze spitsvondigheid 
of aan zin-looze materiaal-ophooping ondergaan. Kant , Anthropologie 
§ 58 noemt zulk eene geleerdheid cyklopisch, d. i die een oog 'mist, 
nl. het oog der ware philosophie, om de menigte van het geschied- 
kundig weten, de vracht van honderd kameelen, doel-matig te ge- 
bruiken. 
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iSj en hoe wij er toe komen, om naar het groote gebod 
God lief te hebben met geheel ons hart èn met geheel ons 
verstand, en naar het tweede daaraan gelijk, dienovereen- 
komstig te verkeeren onder de menschen. Omdat de religie 
bestemd is voor den gehéelen mensch, mag ook de theologie 
niet de eene menschelijke functie verheffen ten koste van de 
andere, of de eene waarheid ten nadeele van de andere. 
Niet dat zij dit ideaal reeds bereikt heeft, of binnen kort 
bereiken zal; maar iets anders is het, niet in te gaan tegen 
het ideaal, en iets anders is het om dit ideaal principieel 
prijs te geven. En dit is het bezwaar , dat we hebben tegen 
de theoretische en praktische motie?en van het christendom 
der laatste duizend jaren, voorafgaande aan de Hervorming. 
We wenschen er alleen op te wijzen, dat voor het aristote- 
lische beginsel , dat ten opzichte van de onstoflijke dingen 
het denkend subject en het gedachte object identiek zijn, 
door de Reformatie in de plaats gesteld is de organische 
eenheid van het object en van het subject van het geloof; 
want hierdoor is het onverwinlijke intellectualisme principieel 
overwonnen. De zaak is niet, dat naar protestantsche meening 
de producten der middeleeuwsche theologie niet eene grootsche 
samenvoeging zouden zijn van de heterogene bestanddeelen 
der middeleeuwsche wereld. De helden der religie en der 
gedachte zijn er destijds in geslaagd, om de chr. religie in 
verband te brengen met hunne gehéele leef-wereld. Maar 
ons bezwaar is, dat de eeoheid van kerkelijk geloof, van 
i^ieuw- platonische philosophie en van aristotelische weten- 
schap ook in de middeleeuwen is geweest eene vereeniging 
van het onvereenigbare , en voorbereiden moest eene over- 
heersching van de inferieure elementen; ons bezwaar is, dat 
de middeleeuwsche leer van de religie, gebaseerd op het 
beginsel der grieksche overschatting van de verstandelijke 
kennis, bestemd was zelfs nog niet voor het denkende d.i. 
theologische deel der natie in zijn geheel, en dus bok wel 
de eene waarheid en menschelijke functie eenzijdig moest 
verheffen ten nadeele van de andere. In de afzondering vaij 
de wereld, waartoe de beoefenaars van de theologie ambts- 
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halve verplicht waren, kwam dit reeds aan den dag: God 
was voor hen de van-de- wereld-afgekeerde ; terwijl ze bij 
hunne bespiegelingen bovendien stonden onder den invloed 
der Gnostiek, die aan détail- kennis nimmer zelfstandige 
waarde wist te geven, maar ze alleen beschouwde als mate- 
riaal van secundaire" beteekenis. In dezen zin konden scho- 
lastiek en mystiek in éen persoon samengaan, en konden 
de grootste scholastieke geleerden zelve mystieken wezen. 
Scholastiek is eenvoudig wetenschap toegepast op de religie , 
en mystiek is theologische vroomheid , zooals Hamack ^) 
gezegd heeft. Beide konden vereenigd worden, omdat ze 
beide _ wortelden in de antieke wijsbegeerte, die de weten- 
schap en de religie behandelde als gelijksoortig ^) ; maar 
moesten, zooals men bij Anselmus en Thomas Aquinas kan 
nagaan, het ook wel onmogelijk maken om de chr. religie 
te v^staan als eene historische grootheid en macht 

Wat nu betreft de reproducties der mystieke Vroomheid in 
het Protestantisme, ook voor deze mist de theologie prin- 
cipieel hare waarde. Wijl in het Protestantisme de kerk niet 
langer de band is, die de disparate bewegingen bij elkaar 
houdt, komt hier het beginsel nog meer in zijne naakte wer- 
king uit. De engelen in den hemel , die niet arbeiden en 
niet studeeren, niet vragen waarmede zij zich zullen voeden 
en kleeden, maar dag en nacht voor God leven in geeste- 
lijken arbeid, zijn weer het ideaal. De zorg voor de „lagere" 
behoeften moet overgelaten worden aan de „heidenen" (Matth. 
6 : 32) ; zelf heeft men te leven als engelen op aarde , als 
de musschen en leliën die zich laten voeden en kleeden door 
Gods zorgende goedheid. In de oude kerk sprak Clemens 



1) D. G. 3 bl. 815. 374. 

2) Plotinus, Ennead. 1, 5, 8 zegt dat Farmenides de eerste geweest 
is, die het zijn en het denken vereenzelvigde, en het zijn niet aan 
de zinlijke dingen toekende, want, zeide Farmenides, het denken is 
hetzelfde als het zijn. Hierait kwam das later te voorschijn bij 
Flato, Aristoteles, de Stoa, en in de chr. kerk bij de mystiek en 
de scholastiek, de leer der onfeilbaarheid van het intellect. 



Digitized by 



Google 



44 



van Alexandrië reeds^ van zoo iets als navolging van het arme 
leven van Jezus; Tatianus schreef een boek over de vol- 
komeDheid gelijk aan die van den Verlosser^ en betoogde 
hierin dat het leven in de wereld niet is te vereenigen met 
bet evangelie; en de eukratietische gnostieken legden alle 
gewicht op strenge ascese, naar. het voorbeeld van Christus. 
Zoo werd ook nu in het Protestantisme weer het ideaal, 
deeU het leven van Jezus , van de apostelen en van de oudste 
gemeente, deels wat de socialist Bellamy voor de maat- 
schappelijke toestanden verwacht van het jaar 2000. Omdat 
de scholastiek en de mystiek reeds in de middeleeuwen leefden 
van eenzijdigheid, kon de Reformatie bij geen van beide zich 
aansluiten zonder beding. Zij kon niet kiezen vóór het 
subjectivisme en tégen het objectivisme , of omgekeerd; zij 
vond de gemeenschap met God niet, zooals de theologische 
vroomheid der middeleeuwen, in de kennis of den wil. En 
zoo zag zij zich dan gesteld voor de moeilijkheid, om een 
nieuw antwoord te geven op de oude vragen, om het ideaal 
van de harmonie der dingen nieuw te formuleeren , om de 
combinatie van wereld-ontvluchting en wereld-beheersching 
anders te verstaan , om de taak der theologie op nieuw aldus 
aan te vatten: indien de chr. religie geroepen is om aan 
den gehéelen mensch te bieden wat voor hem het hoogste 
goed zal zijn, hoe heeft dan de chr. theologie haar als zoo- 
danig te doen kennen. 

De protestantsche theologie moet rekenen ook met de 
mystiek in haar roomsche en protestantsche gedaante. Scho- 
lastiek en mystiek zijn benamingen , waarmede we gewoonlijk 
aanduiden een verschillend motief in de middeleeuwen, dat 
reeds in de grieksche wijsbegeerte opkwam, maar nu even 
weinig als toen streng onderscheiden en geïsoleerd was. 
Daarom moet steeds gewaarschuwd worden tegen de onware 
algemeenheden, die in omloop zijn ten opzichte der verhou- 
ding van scholastiek en mystiek, en zich gaarne hechten 
aan den klank en de beteekenis der namen. „De zaak is 
eenvoudig, zegt Harnack. Scholastiek is wetenschap, toege- 
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past op de religie en ia haar bloeitijd uitgaande van het 
axioma , dat uit de theologie alle dingen verstaan , en daarom 
ook alle- dingen tot de theologie teruggebracht moeten wor- 
den. Dit axioma veronderstelt reeds, dat de denker zich- 
zelven weet in volle afhankelijkheid van God, dat hij deze 
altijd dieper zoekt te kennen, en dat hij alle middelen aan- 
wendt om zijn eigen religieus leven te versterken ; want 
slechts naarmate hij zichzelven onder en in Goi vindt en 
weet, kan hij al het andere verstaan, wijl toch de dingen 
verstaan niets anders is, dan hunne verhouding te kennen 
tot het éene en het geheel of tot den auteur (d. i. in beide 
gevallen, tot God). Hieruit volgt zonder meer, dat de per- 
soonlijke vroomheid is de veronderstelling van de wetenschap. 
Voorzoover evenwel de persoonlijke vroomheid in die dagen 
steeds opgevat werd als ascese en bespiegeling over de ver- 
, houding van het ik tot God, is de mystiek de veronderstel- 
ling der scholastiek; m. a. w. de middeleeuwsche wetenschap 
baseert zich op de vroomheid, en wel op zoodanige vroom- 
heid, die zelve contemplatie is, dus in een intellectueel 
element leeft. Hieruit volgt, dat deze vroomheid zelve tot 
denken aandrijft; want de begeerte om de verhouding van 
het eigen ik tot God te leeren kennen, brengt er noodza- 
kelijk toe om te bepalen de verhouding van de schepping, 
waarvan men zich een deel weet, lot God. Waar men nu 
voornamelijk de eigen verhouding der ziel tot God beter 
tracht te kennen, daar spreekt men van mystieke theologie. 
Waar veelmeer de kennis van de wereld in haar betrekking 
tot Gol wordt beoogd, daar wordt de term scholastieke 
theologie gebezigd. Men ziet hieruit, dat er geen sprake 
is van twee naast of zelfs tegen-elkaar-ingaande grootheden, 
maar dat mystieke en scholastieke theologie éen en hetzelfde 
verschijnsel zijn , hoewel verschillend naarmate het subjectieve 
en het objectieve belang voorop staat. Juist het eerstge- 
noemde motief is aan de voornaamste scholastieken zoo 
weinig vreemd geweest, dat men hunne geheele theologie 
óok mystieke theologie noemen kan — bij Thomas is de 
mystiek uitgangspunt en praktijk der scholastiek — , en om- 



Digitized by 



Google 



46 



gekeerd zijn er theologen, die als mystieken bekend staan, 
maar voor de z. g. scholastieken geenszins onderdoen in 
krachtig pogen om de wereld te kennen en de kerkleer 
systematisch te verstaan" ^). 

In de antieke wijsbegeerte vond men naast de overschatting 
van verstandelijke kennis ook het tegenovergestelde. Dit 
laatste werd uitgesproken op verschillende manier: in de 
skepsis der Sophisten , in de sokratische philosophie van het 
begrip, in de platonische leer van de ideën, fn de aristote- 
lische opvatting van het algemeene, in de stoïsche leer van 
het natuurlijk vermogen der rede. De nieuw-platonische philo* 
sophie kwam weer terug op het oorspronkelijk motief der 
geringschatting van de ervaringskennis. Het sokratisch-plato- 
nische beginsel werd omgevormd in de middeleeuwsche scho- 
lastiek , het nieuw-platonisch princiep in wat wij plegen te 
noemen mystiek. Aan de tegenstelling ontleende in Grieken- 
land en in de middeleeuwen de antieke opvatting van de 
verstandskennis haar recht van bestaan: de zékerheid kan 
niet gelegen zijn in de verstandelijke kennis. Ze bracht hier- 
mede tot geldigheid de eeuwen-durende waarheid, dat bloote, 
relatie-lpoze kennis dood is. Eerst in verband krijgt alle zaak, 
ook het weten, haar beteekenis en waarde. De scholastiek, 
alsof zelve overtuigd dat in het weten de zaligheid niet ge- 
legen kan zijn, had deze zaligheid verschoven naar de toe- 
komst, heel vèr en heel hoog, naar de gelukzaligen, naar 
de engelen, naar God zelven. Bij verschil tusschen beide 
beginselen, zoolang men ze niet récht wist te vereenigen, 
bleek het mystieke princiep steeds de publieke instemming 
te verwerven; eer dan de overschatting van de verstands 
kennis, koos men het tegenovergestelde, de skepsis. Alsof men 
niet vertrouwde den weg der kennis, door de philosophie 
gewezen, sloot men liever de zinnen af — mystiek is afgeleid 
van f/^óuj zich sluiten, blind zijn — om langs anderen weg 
te komen tot de kennis van de ware werkelijkheid. Maar het 
mystieke ken-beginsel, absoluut opgevat, en in de wereld- 



1) D. G. 3 bl. 314. 
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beschouwing als wezenlijk bestanddeel opgenomen , heeft nog 
een wijdere strekking. De voorstanders bevelen het beginsel 
a'an, om de algémeene toepassing te doen gelden; zij komen- 
op tegen de overschatting van de verstandskennis, om min 
of meer bewust daardoor de waarde dier kennis zelve te 
verminderen. Daarom moeten we er op aanhouden dat de 
theologie, om haar eigen. taak te verstaan in dezen, belang 
heeft bij de kennis van de geschiedenis van het menschelijk 
denken en van het dogma in de chr. kerk. Zonder dezr twee- 
voudige historische kennis zal zij de werkingen en de tegen- 
werkingen niet kunnen waardeeren in de geschiedenis, en 
beide absoluut opvatten. Maar afgezien van de theologie 
heeft óok de kennis van die geschiedenis weer alleen theore- 
tische waarde in de .chr. kerk; zoodat juist bij de herleving 
der studie van de theologie, niet in den zin van vak-studie 
alleen, deze afzonderlijke terreinen van wetenschap eerst 
praktische waarde verkrijgen. De kennis van de deelen vindt 
haar beteekenis eerst in het doel van het geheel; en dit 
geheel is, indien men het zoo mag uitdrukken, niet theore- 
tisch maar praktisch van aard, niet gedachte maar daad. 

De beweging en tegen-beweging tusschen overschatting en 
onderschatting van het verstandelijk weten, zelve een erfgoed 
van de antieke wijsbegeerte, gaat door de geheele geschie- 
denis der chr. kerk. Zoolang niet het verstandelijk weten 
beperkt wordt tot het terrein van de ervaring der zinnen, 
zal overschatting van het intellect onvermijdelijk wezen. En 
de overschatting van het intellect heeft altijd weer het tegen- 
overgestelde nl. zijne miskenning ten gevolge. Omdat de 
antieke wijsbegeerte niet helpt ontkomen aan dit dilemma, 
moet zij de theologie die van haar wil uitgaan, stellen voor 
de keuze: dogmatisme of skepticisme. De forschheid waar- 
mede de overschatting van het intellect pleegt op te treden, 
opk op het terrein der chr. theologie , is niets dan een wan- 
hopige poging om de skepsis zich van het lijf te slaan. Want 
het is alsof in de geschiedenis eene logische wet aanwezig 
is , die telkens buitensporigheid afkeurt en eenzijdigheid wil 
overwinnen. In den nieuweren tijd komen nu de beide be- 
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sproken motieven, overschatting en onderschatting van de 
verstandelijke kennis, op eigenaardige manier in elkanders 
nabijheid. De vak-studie, zooals zij thans bijna algemeeü 
erkend wordt in haai* waarde, is een kenmerk van den 
nieuweren tijd , en vrucht van het rationalisme in den ruimen 
zin van het woord. Er is evenwel in het rationalisme ook 
een overschatting van het weten: het staat, van meet aan, 
in dit opzicht op het oude sokratische standpunt. Zijn beginsel 
is zoo oud als de eerste pogiog om te komen tot wetenschap. 
Het is echter niet alleen kennis-leer, maar ook wereld-leer. 
De theologie , voorzoover zij in de chr. kerk stond onder den 
invloed van het rationalisme, wilde immer geven ook een 
program van wetenschappelijke wereld-kennis. Kenmerk was 
daarbij steeds, dat de kennis werd aangeprezen als het een 
en ^1. Het beginsel, door Sokrates uitgesproken, vond in de 
t9e eeuw zijn klassieke uitdrukking in de spreuk , die scholen 
aanprijst als voorbehoedmiddel tegen de gevangenis. Maar de 
wraak der geschiedenis blijft niet achterwege : als gevolg der 
groote ontwikkeling van de vak-studie stellen, als om te 
bewijzen dat het weten als zoodanig zonder waarde is , alleen 
vak-genooten belang in wetenschap. Breede kringen , en men 
vindt ze niet alleen onder de niet-ontwikkelden , vragen niet 
naar al het weten; een onuitgesproken, verbreid gevoelen is 
dat het weten is over te laten aan de vak-genooten. In de 
chr. kerk beteekent dit verschijnsel, dat er weer ruimte is 
voor scholastieke theologie; en ietwat opmerkelijk is, dat de 
voorstanders van vak- studie indirect hiertoe moeten mede- 
werken. Maar dit nu daargelaten voor bet oogenblik, de 
nawerking van de mystiek nl. de ónderschatting van het 
verstandelijke weten en de nieuwere tijd reiken elkander de 
hand, — laat ons hopen, om weer iets nieuws te doen 
geboren worden. 

De mystiek leert altijd aan de kerk: de zaligheid en de 
zekerheid der religie is niet in het weten van het verstand; 
de geestelijke wereld, waaraan voor den mensch wezenlijk 
het heil gebonden is, is niet met de zinnen te bereiken; 
onze woord-uitdrukking is in het beste geval niet meer dan 
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benaderende repraesentatie van geestelijke waarden. De geeste- 
lijke werkelijkheid is nimmer voorwerp van waarneming en 
wetenschap in rechtstreekschen zin ; object van het geloof en 
zijne kennis, dus ook van de theologie, is ten slotte alleen 
God in de openbaring i). Wanneer de theologie intellectualis- 
tisch wordt — en zij neigt altijd hiertoe , omdat haar arbeid 
ook verstandelijk van aard is, en in deze wereld altijd het ge- 
vaar is dat het inferieure gaat heerschen over het superieure — ; 
als de ^theologie de geestelijke realiteiten binnen den kring 
van haar verstandelijk onderzoek wil betrekken , en zich niet 
meer tevreden stelt met de kennis die aan het chr. geloof 
gegeven is, moet het motief der mystiek weêr.opwaken. In 
dien zin heeft de mystiek evenals de skepsis haar roeping 
in de geschiedenis, om voor eene miskende waarheid op te 
komen. In tyden van verstandelijke verdorring heeft een 
enkele het dan slechts met de macht der overtuiging te 
zeggen, om er allen iets van te doeo gevoelen. Als de kerk 
zinkt tot een leerstellige school of tot eene vereeniging van 
ziekenverpleging, armverzorging of een ander wereldlijk doel 
— en ook dit gevaar is altijd ophanden — , treedt de mystiek 
op met haar onderwijzing van eene buiten-zinlijke wereld en 
eene boven- verstandelijke werkelijkheid. Vandaar altijd weer 
het zeggen, reeds in de middeleeuwen, dat de theologie 
moet voldoen ook aan den eisch der mystiek. Zooals het in 
onzen kring is gezegd 2); „zoolang de waarheid, die mij in- 



1) Kaftan, Dogmatik bl. 89 # Voorwerp van het geloof is ten 
leste alt^d God, zooals h\j zich aan ons openbaart. Van God is er 
evenwel geen wetenschap. Wetenschap is er slechts van het chr. 
geloof, d. i. van. de kennis, de waarheid, welke het geloof bezit.*' 

Knyper, Encyclopaedie 2 bl. 200 #De Theoloog kan God niet 
onderzoeken. Er valt hier niets te ontleden. Er zijn hier geen ver- 
sch^nselen, waaruit te concludeeren valt. Alleen zoo die wondere 
,God spreken wil, kan hij luisteren. En alzoo blijft hi^ voor alle 
kennisse Gods volstrekt van Gods wU, om hem die kennisse al dan 
niet te geven, afhankelijk. Zelfs controle is hier volstrekt uitge- 
sloten; en er is voor critiek geen phiats." 

2) D. Ch. de la Saussaye, Protest, bijdragen 1 bl. 22 v. 
Iheol. Studiën 1901. 4 
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pakt, buiten den mensch is, wordt de menscli ook niet door 
haar vrijgemaakt." Eene levende religie hebben wij eerst, 
zooals Herrmann beschreven heeft, wanneer wij in den kring 
van ons eigen bestaan, in ons eigen leven iets ontdekken, 
dat ons zéker maakt van God en zijne genade; want God 
wordt werkelijkheid van ons door hetgeen wij -zelve ervaren 
als een ingrijpen van God in ons eigen leven. Tot die over- 
tuiging aangaande 6rods macht en genade komen wij alleen 
door wonderbare feiten, die wij-zelve beleven. Dê open- 
baring van den h. Geest, waardoor de religie in ons geboren 
wordt , en de gemeenschap met God d. i. de gewisheid aan- 
gaande zijne vaderlijke gezindheid jegens ons, waarin de 
religie wezenlijk gelegen is, is in het binnenste, in het hart 
des menschen. Het verstand, dat in elk geval slechts een 
klein gedeelte is van den gehéelen mensch, kan niet het 
hoogste of het eerste of het éenige wezen, dat in aanmer- 
king komt bij de religie. Daarom kozen de wijzen altijd, 
als het op kiezen aanging , vóór de mystiek d. i. tégen het 
intellect, vóór het Piëtisme d. i. tégen de verstandelijke ortho^ 
doxie, vóór de conventikelen d. i. tégen de kerk. 

Maar de mystiek bergt altijd een motief, dat onvermijdelijk 
de chr. religie, kerk en theologie opheft, alle drie tegelijk. De 
religie is gebonden aan den persoon en het werk van Jezus 
Christus op aarde, aan de gemeenschap, en aan de ge- 
schiedenis. De mystiek neutraliseert deze drie; zij wil onmid- 
dellijk, onhistorisch, individualistisch, onafhankelijk zijn, — 
juist het tegendeel van de religie. De religie vindt haar 
terrein binnen de grenzen der openbaring van God in Jezus 
Christus, die „een spiegel is van Gods vaderlijke hart, en 
buiten wien wij niets zien dan een' toornigen en schrikkelijken 
Rechter" (Luther). De mystiek kent geen andere openbaring 
dan die berust op introspectieve kennis, en geen andere 
geestelijke wereld dan die gevonden wordt in ons. Voor de 
religie is de kerk als instituut altijd het terrein van het ge- 
predikte Woord Gods, door hetwelk het geloof en de zalig- 
heid van het geloof is. De mystiek zegt: men begint niet 
te zien, en leert niet zien; men ziet, of men ziet niet. De 
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theologie beschrijft niet anders dan de chr. religie d. i. de 
kennis van God den Vader, naar de geestelijke èn natuur- 
lijke beteekenis van dit woord, in de openbaring van Jezus 
Christus. Terwgl de mystiek juist dit princiep der chr. 
kennis van God terugwijst, en liever wat de Stoa als al- 
gemeen-menschelijk kenmerk stelde^ wel voor enkelen reser- 
veert, maar toch als natuurlijk goed van deze verkorenen 
beschouwt ^). 

Moet dus niet de theologie, om te komen tot kennis van 
hare taak, zich rekenschap geven van hetgeen besloten ligt 
in het scholastieke en in het mystieke motief De mystiek 
leert aan de chr. kerk deze groote waarheid , dat het onder- 
scheid tusschen menschen en menschen wel ter dege bestaat, 
maar niet gezocht moet worden op intellectueel gebied, 
zoodat men naar het voorbeeld van den platonischen staat 
ons geslacht eenvoudig zou hebben te verdeelen in wetenden 
en onwetenden. Zooals gezegd, het onderscheidt bestaat wel, 
ook in verstandelijk opzicht; maar is dan niet specifiek. 
Wetenschap is feitelijk niets anders dan eene vermeerdering 
en ordening van wereldlijke kennis, verkregen langs kunst- 
matigen maar voor allen min of meer toegankelijken weg. 
De man der wetenschap beschikt niet over andersoortige 
kennis, voor andere menschen niet bereikbaar. De theologie 
mag daarom, voorzoover zij zich bepaalt tot haar eigenlijke 
taak nl. de beschrijving van de kennis van God in de open- 
baring, zich niet uitgeven voor eene wetenschap in den ge- 
wonen zin van het woord; niet méér en ook niet minder, 
maar iets anders is zij. De kennis , welke het voorwerp van 
beschrijving is voor de theologie , de kennis die aan het chr. 
geloof is gegeven, is eene andersoortige kennis dan- de ge- 
wone, die we gewoonlijk wetenschappelijke kennis noemen, 
en die zich altijd moet bepalen tot hetgeen direct of indirect 



1) Plotinu», Ennead. I, 3, 3. V, 9, 2. # De wijsgeer is van natuur 
gedisponeerd om zich te verheffen tot de intelligibele wereld. Men 
moet waarlijk wijsgeer geboren zijn, om te komen in de hoogere 
wereld." 
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valt onder het bereik 4er zinlijke ervaring. De theologie kan 
dus ook de menschen niet eenvoudig verdeelen in wetenden 
en niet- wetenden, in den gewonen zin, om dan alleen voor 
de eerst-genoemden bestemd te wezen. Zij heeft hierin af- 
stand te doen van het standpunt der Antieke, die het ge- 
heele leven bijna zou men zeggen- op naïeve wijze opvatte 
van het standpunt der wetenschap, het geestelijke beschouwend 
als natuurlijk en de deugd als natuur-kracht *). In de ver- 
oordeeling van de Gnostieken en van Origenes, aan wie de 
kerk toch zooveel verplichting had, en die het rechte van 
een esoterisch in onderscheiding van een exoterisch chris- 
tendom geleerd hadden , heeft de chr. kerk zich gekeerd tegen 
de Antieke; maar zij heeft naar de geschiedenis tegenover 
het afgekeurde niet een ander en beter beginsel weten te 
stellen, en daaron^ geen partij weten te trekken van haar 
eigen oppositie; waarvan weer het gewone gevolg wezen moest, 
dat de staat der dingen eer verslechterde dan verbeterde. 
In de middeleeuwen waren er twee elka&r uit-sluitende op- 
vattingen van de fides implicita, maar men wist dit gemis 
aan overeenstemming niet te overwinnen: Thomas Aquinas 
achtte de intelligibele kennis van God, de hoogste waarvan 
hij wist, en naar welke reeds Augustinus vruchteloos gezocht 
had, feitelijk onmogelijk op aarde en in den hemel voor de 
menschen. Het oude esoterische beginsel, hetwelk ook door 
Augustinus was aangenomen in zijne leer van eene twee- 
voudige kerk, kwam onophoudelijk weer op, en maakte lang- 
zamerhand de kerk-zelve d. i. de hiërarchie tot draagster van 
geheimzinnige hoogere wijsheid. De kerk stond in het teeken 
van het intellectualisme, zooals blijkt uit Thomas Aquinas' 
leer van de goddelijke openbaring. Niet alsof ze de vroom- 
heid niet eerde; want zij kende in de middeleeuwen geen 
wetenschap zonder religie, en ontleende eer aan de religie 
het doel der wetenschap. Maar het groote kerk-publiek moest 
vertrouwen, dat op grond van de kennis der kerk-leer en 
van de magie der sacramenten voor de priesters ontsloten 



1) Harnack, D. G. 3 bl. 105 Noot. 
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was, wat verborgen moest blijven voor het christelijke volk. 
Van beteekenia voor het Protestantisme is derhalve, dat 
naar de Reformatie het specifieke onderscheid tusschen geloo- 
vigen en niet-geloovigen , tusschen menschen en menschen 
niet ligt op intellectueel gebied Wat in verstandelijk opzicht 
voor den een' onoplosbaar en onverstaanbaar is , is het even 
goed ook voor den ander. De eene mensch beschikt hier niet 
over ken-bronnen .en ken-middelen, welke de andere moet 
derven. Niemand heeft het recht om voor zijne medemenschen 
te poseeren als drager vaiji den sleutel, die tot hooger of 
ander dan het voor allen toegankelijke kennis-gebied toegang 
geeft. Niettemin kan de theologie haar aanspraak niet laten 
varen, slechts gedeeltelijk te behooren tot het algemeen- 
menschielijke kennis-terrein. En d&t zij hiertoe behoort, be- 
doelen ve toch, wanneer wij van theologie als van wetenschap 
spreken; niet om haar op te vatten als een systematische 
geheim-leer; maar veeleer om aan te duiden, dat de ver- 
werkelijking van haar eigenlijk object (d. i. van de kennis 
van God in de openbaring) in deze wereld ook meebrengt, 
dat de theologie-zelve tot op zekere hoogte met de algemeen 
menschelijke wetenschap op éen lijn staat. Zij kan geen aan- 
spraak maken op het bezit van eene bijzondere, voor haat- 
alleen geldende kennis van het materiaal der historische, 
wijsgeerige en literarische wetenschap; en voorzoover zij be- 
staat in bearbeiding van al dit materiaal, kan men haar den 
naam van wetenschap niet onthouden. Maar niet al hare 
kennis is van welenschaplijken aard, d. i. behoort tot een 
der drie genoemde rubrieken van materiaal. Wie dit echter 
wil, en dus door vak-studie de theologie wil prijs geven aan 
saecularisatie, zal kunnen meewerken aan de bearbeiding van 
het materiaal; hoewel waarschijnlijk is, dat hij niet weet te 
onderscheiden wat bruikbaar en onbruikbaar is voor de 
theologie; maar hij zal in elk geval zich moeten laten ge- 
zeggen, dat de theologie hiermee. haar taak niet als afgedaan 
kan beschouwen. De kerk heeft nimmer een ander dan indirect 
belang bij kennis van de geschiedenis, wijsbegeerte en letter- 
kunde. Daarom wordt gezien ook in de kerk , hoe langer hoe 
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meer in onzen tijd ^ dat alleen de vak-geleerden vragen naar 
détail-arbeid. Helden der verstandelijke kennis zijn altijd alleen 
bij uitzondering, maar d&n ook in hooge mate, belden der kerk, 
Intusschen zijn scholastiek en mystiek niet wat men noemt 
materieele beginselen. Scholastiek is niet dan een benaming 
voor de wetenschappelijke methode, in de middeleeuwen ge- 
volgd, bij voorkeur aangelegd op formeele vraagstukken en 
redeneeringen, en later wéér opgenomen in de na-reforma- 
torische theologie. Want binnen den door de scholastiek 
overgeleverden theologischen samenhang werden in het 17- 
eeuwsche Protestantisme alleen die veranderingen aangebracht, 
welke de Reformatie door haar grondstellingen onvermijdelijk 
maakte^). En mystiek is zoo weinig een materieel beginsel, 
dat zij in allerlei vorm en motief zich vertoonen kan, vóór 
en na het ophouden der chr. religie in^de wereldgeschiedenis; 
zoodat men ook vruchteloos zoekt naar een volledige bepaling. 
Het woord-zelf is een verzamel woord , weinig meer dan een 
gemeenplaats; misschien ware maar goed, om het voor altijd 
te vermijden. „Onder mystiek , zegt Harnack 2) , is niets anders 
te verstaan dan theologische vroomheid met reflexieve strek- 
king," Voorzoover geen enkele vroomheid een theologische 
uitdrukking missen kan, is mystiek dan altijd een onmisbaar 
bestanddeel van haar 3). Ook de latere gereformeerde theologie 
verdient ten volle den naam van mystiek in dien zin. De 
mystieke vroomheid heeft dan met elke andere vroomheid 
gemeen, dat zij theologisch van aard is. Inzooverre hebben 
de middeleeuwen het ideale stuk bestaan, om de vroomheid 



1) Kaftan, Die Wabrheit der chr. Eeligion bl. 139 vv. 

2) D. G. 3 bl. 374. ?. 

3) K. Wemer, Der H. Thomas von Aquino 1 bl. 41 komt meer 
te gemoet aan onze gewone opvatting van de mystiek: «rDie Mystik 
machte es sich zur Aufgabe, die inneren Erfahrusgen des religiösen 
Lebens darzulegen , and bezog sich allenthalben auf den Glanben der 
Kirche zurück, desen tieffste Innigong das letzte Ziel ihres Strebens 
war.'' Ook in dit geval mag men vragen, of niet alle religie de taak 
dezer mystiek wil vervallen. 
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met de theologie én de wetenschap in het algemeen, naar 
de toenmalige opvatting van de drie, te brengen in verband. 
Het karakter van den invloed der scholastiek hangt samen 
met de antieke opvatting , die bij voorkeur — wijl men niet 
naar den èisch der nieuwere wijsbegeerte wist te doen gelden 
het onderscheid tusschen het subjectieve en het objectieve 
element in onze kennis — afzonderlijk handelde over de eigen* 
schappen èn over het wezen der dingen. De dingen zijn dragers 
van een zeker aantal eigenschappen , afgezien van hunne ver- 
houding tot ons. De kleuren, geluiden en geuren bestaan 
onafhankelijk van onze oogen, ooren en neus; en deze eigen- 
schappen zijn weer accidentia, en kunnen afgedaéht worden 
van de dingen-zelve. Een mensch heeft bijv. een zeker aantal 
eigenschappen gemeen met de dieren en andere dingen, maar 
dan bovendien nóg een eigenschap die aan hem bijzon^ler 
eigen is, nl. de rede; dientengevolge moet de ontledende 
rede beschouwd worden als zijn wezen ^). In de Theo logie 
speculeerde men voornamelijk over Gods bestaan en ^ijn , 
over zijn lichaam en almacht, over zijn weten en vooruit- 
weten, enz Alles te kunnen en alles te wéten, was hetgeen 
in God vooral aandacht trok; op d:n omvang van Gods 
macht en kennis kwam het inzonderheid aan. Gods liefde 
was wonderlijk, niet het minst om deze eigenschap dat zy 
van eeuwigen duur was; terwijl het bij hare verdere be- 
spreking méèst gold, voor wie zij bestemd was, voor allen 
of voor enkelen. Mannen , die alles wisten wat men in hunnen 
tijd weten kon, waren hierom beroemd. De quantitatieve 
onderscheiding tusschen het natuurlijke en het boven-natuur- 
lijke verdrong de qualitatieve tegenstelling tusschen goed en 
kwaad. Reeds in de 4^ eeuw had men in de chr, kerk bij 
de leef aangaande Christus belang gesteld , niet zoozeer in 
den persoon en de werkingen van Christus, als in de mjze 
waarop die persoon samengesteld was en die werkingen 
werkten. De scholastieke wijsbegeerte kwam altijd weer op 



1) Heeds Plotinus V, Enn. v, 3, 3 leerde zot in navolging tbu 
Aristoteles. 
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de bespreking van de eigenschappen der dingen. Zij erkende 
de beteekenis der ervaring, en wist deze toch niet te laten 
geiden. Ze was altijd bevreesd, dat de eene waarheid in 
strijd zou komen met de andere; ze moest voor elk der 
deelen opkomen, om het geheel te handhaven. Ze kon niet 
erkennen dat alle menschelijk weten betrekkelijk is naar 
wezen en waarde, omdat ze niet kende de organische een- 
heid van het geloof met zijn object en even weinig de vol- 
strekte beteekenis van het geloof voor de religie. Ze was 
evenmin als elk ander denken bloot-formeel ; maar ze maakte 
aan de oude methode de nieuwe waarheden ondergeschikt ^ 
en behandelde deze waarheden als objecten van het gewone 
weten. Nu,' ook met deze wijsbegeerte moet de protestantsche 
theologie afrekenen; ze moet van haar leeren wat van haar 
te leeren valt: de beteekenis van het formeele, van hét 
geheel en van de dialectiek. Zal zij het beginsel van alle 
scholastiek nl. het eeuwen-oude rationalisme overwinnen, dan 
moet zij eens-voor-al niet meer de rede behandelen als 
zelfstandige bron van welke kennis ook; en zal zij de be- 
teekenis hebben voor de religie, welke naar de Reformatie 
haar toekomt, dan mo^t zij haar uitgangspunt en beginsel 
zoeken in hetgeen door de Reformatie nieuw geboden is, 
nl. in de absolute en praktische beteekenis van het geloof 
voor de religie. In plaats van de formeele zal dan de ma- 
terieele behandeling moeten voorop staan in de theologie; 
in plaats der kennis van het geheel die der deelen ; in plaats 
der theoretische bespiegeling van het verstand de ge<?stelgke 
kennis van bet geloof. 

Groningen, A. S. E. Talma, 
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Het voortbestaan van liet menscliel^k geslacht. 

Prae-existentfanisme, Creatianisme, Traducianisme 
(Generatianisme). 

{Vijfde Dogmatiesch Fragment), 



IX. 

B. Kritiek. 



Alvorens nu tot de kritische waardeering van het genera- 
tianisme over-te-gaan, geven wij, in enkele hoofdlijnen onze 
beschrijving van deze theorie. 

De nieuw-geboren mensch ontstaat uit zijnen vader en 
zijne moeder geheel. Onderscheidt ons denken een stoffelijk 
en een or stoffelijk bestanddeel in den mensch, nl. het lichaam 
en de geestelijke ziel — in de werkelijkheid zijn die twee 
op zeer innige, voor ons onnaspeurlijke wijze, verbonden. 
Dat geldt voor het bestaan, bovenal voor het ontstaan van 
de eenheid die wij „mensch" noemen. Üit de bezielde telings- 
producten der ouders ontstaat, wanneer deze, onder gunstige 
omstandigheden saamkomen, de nieuwe mensch. Denken wij 
dat ontledend in dan zeggen we: door stoffelijke aanraking 
der telings-producten ontstaat, bij wijze van menging, het 
nieuwe lichaam; door geestelijke, metaphysische, aanraking 
der in de telingsproducten inwonende ziels-pptenzen ontstaat 
de nieuwe geestelijke ziel. 

Allerlei vragen stellen zich hier. Velerlei moeilijkheden 
duiken op. Der tegenwerpingen aantal, door creatianisten 
ingebracht, is legio. Wij trachten die vragen te beandwoorden, 
die moeilijkheden op te lossen, die tegenwerpingen te ont* 
zenuwen. Daartoe volgen wij dézen stelregel, dien geen 
theoloog veroordeelen zal: bezwaren van ontologischen aard 

Theol. studiën 1901. 5 
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achten wij niet licht; maar dieper gevoelen wij de beteekenis 
van bezwaren op zedelijk gebied. Ons denken is stukwerk. 
Ons ,, kennen" van het „zgn'^ is zoo onvolmaakt Wat is 
eigenlijk „de geest"? Wat is eigenlijk „de stof'? Voor wien 
werd de geheimenis beider doordringing ontsluierd? Voorts, 
had Luther gelijk toen h\j raadde nooit tegen het geweten 
te handelen — ^ wij mogen nooit , nooit tegen het geweten in 
denken. 

Wij schikken onze stoffe in déze volgorde: 

1. Het generatianisme en de analogieën in de natuur. 

2. Het generatianisme en de physiologie der teling. 

3. Het generatianisme en de ontwikkelingsgang der 

(menschheid. 

4. Het generatianisme en de theologie in engeren zin. 

5. Het generatianisme en de hamartiologie. 

6. Het generatianisme en de soterologie. 

' 7. Het generatianisme en de subjectieve soteriologie. 
8. Adam en Christus: proto- en deutero-adamitische 

(menschheid. 



Het generatianisme en de analogieën in de 
natuur. 

Mikrokosmos noemt men den mensch. Dat is iets meer, 
dat is iets binders dan 'dichterlijke mooi-sprekerij. Dat is de 
vertolking van eene werkelijkheid in Gods schepping. Naar- 
mate gij stijgt op de ladder der heelal-hiërarchie vindt gij 
telkens in eene hoogere afdeeling de bestanddeelen eener 
lagere terug: dnders, gewijzigd, in edeler saamstelling op- 
genomen , een verhevener orde dienend — maar gij vindt ze 
terug. De makrokosmos spiegelt zich niet alleen in 'smen- 
schen geest als in een kunstglas , maar is in den mikro- 
kosmos aanwezig. Eenzelfde proces ziet gij in de plant, in 
het dier, in den mensch. *t Is hetzelfde proces. Maar 't is 
in de plant plantaardig, in het dier dierlijk, in den mensch 
is het menschelijk. 
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Ook bet ontstaan van nieuwe exemplaren^ nieuwe indi- 
viduen der soorten gehoorzaamt aan zekere algemeene wetten, 
die gij op ieder bestaansgebied » in feiten belichaamd, aan- 
schouwd ^). Dit is de grondwet: nieuw individueel bestaan 
veronderstdt in zijnen oorsprong twee concrete , gelijksoortige 
bestaansvormen. De onderstelling der generatio spontanea 
is verlaten. Niemand zag levende stof uit doode gevormd 
worden zonder tusschenkomst van een levend wezen. Auto- 
genesis is eene tegenstrijdige uitdrukking. Gaan wij van het 
„zijn" tot het „denken" over dan blijkt aldra dat het spreek-* 
woord: „du choc des opinions jaillit la vérité" niet alleen 
eene geschikte leuze is voor een debating-club. Het drukt 
eene waarheid uit van ons denkend leven. ledere z.g. nieuwe 
gedachte is vrucht van twee Vroegeren. Ieder grooter getal 
verkrijgt gij , óf door optelling óf door vermenigvuldiging van 
twee te voren gegevenen. Eene nieuwe chemische stof is de 
verbinding van twee andere „sympathische" stofifen. Denk aan 
de dichterlijk voorgestelde (piMx-theorie der Ouden. De nieuwe 
plant, het nieuwe dier veronderstellen tot hun ontstaan twee 
genetische factoren. Het hermaphroditisme schijnt tegen deze 
grondwet in te gaan, maar doet het niet. In den herma- 
phrodiet zijn als in eene uitwendige eenheid de twee fac- 
toren aanwezig. Zij komen daarin tot aanraking. Op die 
aanraking komt alles aan. Van haar hangt de geboorte van 
het nieuwe exemplaar — die in de onderhouding van de 
schepping altijd betrekkelijke genesis is — af. Hoe hooger 
ontwikkeld het bestaansgebied, hoe nauwer die aanraking. 
Gemeenlijk onderscheidt men hier drie trappen: saam voeging 
(additie), menging (krasis), wederzijdsche doordringing (pene- 
tratie). De eerste heerscht op het gebied der vaste lichamen ; 
de tweede op dat der chemie en der physica; de derde op 
dat van het organische leven. De natuur maakt echter geen 
sprongen. Van het eene gebied komen wy door zachte over- 
gangen op het andere. En — altijd vinden wij in het hoogere, 
iets van het lagere wéér. 



1) of. H. Ton Struve a. w. S. 31—43. 
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De saam voeging is uitwendig, is eene bloot werktnigélijke 
aan-elkander-passing. Haar beeld is de optel-som. De be- 
wegende kracbt der saamvoeging komt van buiten. Wat 
plaats heeft is zuiver werktuigelijk , is eene verandering van 
figuur, van bestaansvorm in de ruimte. Nadat ik heb op- 
geteld kan ik wéér aftrekken. Wat werktuigelijk saamgevoegd 
werd kan werktuigelijk weer van-een gescheiden worden. Ge- 
beurt 'd&t dan zijn de oorspronkelijke, saamstellende doelen 
weer wat zij waren. Er was niets dan figuurwisseling. Zóó kan 
ik een hoop erwten, boonen, en kittelsteentjes b.v. bij-een- 
brengen, door-elkaar-schudden 9 uitwendig vermengen ea tot 
één, grooteren y hoop vormen, 't Is alles bij- één-stelling. 
Eigenlijke vermenging is er niet Ik kan alles weer uit-een- 
zoeken. 

Bij de eigenlijke menging is de aanraking reeds veel 
inniger. Zij heerscht op het gebied der scheikunde. De 
stoffen voegen zich hier inderdaad saam, indien nl. wat de 
Ouden vstjco^; noemden, haar niet als „antipathiesch" doet 
kennen. Met water kan ik niet olie mengen maar wel wijn. 
In de eigenlijke menging zijn wederom graden van innigheid 
te /Onderscheiden. Niet alle stoffen verbinden zich even innig, 
even vast, tot het ontstaan van eene nieuwe derde, die altijd 
door de menging der beide vorigen bepaald wor It. En altijd ^ 
kan, wat door menging ontstond , door ontbinding weer terug- 
gebracht worden tot de grondstoffen buiten wier menging 
het niet bestaat. „Die chemische Verbindung'', zegtEbrard, 
„ist enger, als die mechanische (Schwefel und Eisen sind 
im Schwefelkies enger verbunden, als durch mechanische 
Mischung) und doch ist diese chemische Verbindung eine 
auflösbare" i). Maar dit blijft het onderscheid tusschen wat 
door toevoeging en wat door menging ontstond: het voort- 
brengsel der laatste vertoont eigenschappen die ieder der 
saamstellende stoffen op zich zelf beschouwd, niet hebben. 

Met de physieke waereld en de krachten die zich in haar 
ontplooien treedt het ontstaan van het nieuwe bijwijze van 



1} Christliche Dogmatik II S. 330. 
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doordringing op. 't Zal nu voorts over heel het hoefere 
schepping;sgebied regel blyven. Niet het ééne lichaam wordt 
bg het andere gevoegd. Niet de ééne stof mengt zich met 
de andere. Maar de krachten in dit lichaam inwonende gaan 
over in d4t en bepalen zijn bestaan. Typiesch voorbeeld is 
bier de invloed door het magneet op het ijzer geoefend. Het 
magneet blijft op zich zelf bestaan, onderscheiden van het 
ijzer dat het met zijn kracht doordringt , terwijl het zélf 
zijne kracht behoudt! Deze invloed van het magneet op het 
ijzer is monolateraal, is éénzijdige doordringing, 't Magneet 
deelt mede , 't ijzer ontfangt. Maar het resultaat der door- 
dringing blijft Is er van de magnetische kracht in bet ijzer 
overgegaan dan blijft het laatste magnetieschi al verbreek 
ik óok de aanraking tusschen dat magneet en dat stuk \jzen 
Het ijzer werd magneet, s 

Twee momenten zijn nu aan het licht gekomen. Ontstaan 
van het nieuwe op physiesch gebied veronderstelt twee fac- 
toren: één actieven, inwerkenden — wy grijpen even vooruit: 
den manlijken y den vaderlijken factor — één receptieven, 
ontfangenden: den vrouwelijken factor. 

Gaan wij nu over tot het ontstaan van het nieuwe op het 
hooger, organiesch gebied, dan zien wij de verbinding aan 
innigheid toenemen. Duidelijkheidshalve houden wij steeds 
de analogie met doordringing van ijzer door magneet aan, 
om telkens overeenkomst en onderscheid tusschen lager en 
hooger gebied op te merken. 

Na de doordringing van het ijzer door het magneet treedt 
de magnetische kracht niet zelfstandig op, maar blijft steeds 
inwonend aan het nu gemagnetiseerde gzer. Het nieuwe op 
organiesch gebied is bestemd individueel , zelfstandig op te 
treden y losgemaakt van den receptieven factor. Bij de door- 
dringing van ijzer door het magneet is het eerste bloot 
receptief, passief: 't oefent zelf geen invloed, 't reageert 
niet Op organiesch gebied werkt de receptieve factor terug 
op het ontfangene , doet zijn invloed gelden ter vorming van 
het nieuwe. De doordringing is wederzijdsch , de receptieve 
factor is óók actief. Bij de doordringing van ijzer door het 
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magneet oefent heel het magneet zijn invloed op heel het 
ijzer. Op organiesch gebied ontstaat het nieuwe uit de we- 
derzijdsche doordringing van telings-producten die uit de 
oorspronkelijke organismen afgezonderd worden (stamper en 
meeldraden; sperma en ovuul). 

Stijgen we nu in de hiërarchie van het organische leven 
dan zien wij de innigheid der doordringing' toenemen ^ en 
ook die in de wederzijdsche verhouding der voortplantende 
factoren De opvolging van toevoeging, menging, doordrin- 
ging vinden wij, gewijzigd, weer. Bij de planten veronder- 
stelt het ontstaan van het nieuwe exemplaar alleen aanraking 
tusschen de telings-producten. Indien maar het actieve be- 
standdeel opgenomen wordt in het receptieve! Contact tus- 
schen de oorspronkelijke organismen is niet vereischt 

Overgang tusschen het telings- proces der planten en de telings- 
activiteit der hooger ontwikkelde dieren vormen de visschen- 

Bij .de hooger ontwikkelde dieren treden de voorttelende 
organismen met elkaér in contact en er is menging der 
telings-producten. Dat is ook het geval bij den mensch, bij 
wien echter alles verhoogd, veredeld verschijnt. Het dier bestaat 
niet als ethiesch wezen. Zijn geslachtsacte i% alleen physiesch- 
psychiescb. De wederzijdsche lichaamshouding der dieren 
gedurende dien actus wijst het reeds aan. De rol van het 
vrouwelijke dier nadert zoo dicht mogelijk bij de passiviteit, 
zonder daarin toch geheel over te gaan. Bij het dier is die 
actus bloot vertolking van drift. Bij den mensch is hij tevens 
uitdrukking van liefde. Zeker kan de mensch ook hier zich 
verdierlijken. Maar dat anormale heft den regel van het 
normale niet op. Wat bij de dieren „paring" is wordt bij 
de menschen tot „huwelijk" geadeld. Ethische factoren 
spelen in de menschheid ook hier hun rol. De ziels-sym- 
pathie bedient zich van het lichaam. Kenmerkend is de 
wederzijdsche lichaamshouding der menschen gedurende den 
actus. De oogen der voort-telenden , die „deuren der ziel" 
ontmoeten elkaêr. Ontbreekt de liefde, die blijvende, zede- 
lijke factor, zoodat de geslachts-acte niet haar oogenblik- 
kelijke uitdrukking mag heeten dan treedt de opeer der 
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prostitutie op, 't zij in het lupanar, 't zij in de leugen- 
achtige penetralia van huwelijken zonder liefde. Hier hebben 
wij niet verder op in te gaan. 

Indien dit maar vaststaat: het generatianisme is in ana- 
logie met de grondwet die het voortbestaan der soorten in 
de „conservatio mundi" beheersebt. Uit planten ontstaan 
door saamkomen van manlijke, actieve, en vrouwelijke, recep- 
tieve, telingsproducten, planten^— geheel — die leven door 
de anima vegetativa. Uit dieren ontstaan evenzoo dieren — 
geheel — die leven door de anima sensitiva. Uit menschen , 
leert het generatianisme, ontstaan evenzoo menschen — ge- 
heel — die leven door de anima pneumatica. 

Merkwaardig is het aan te wijzen, in het voorbeeld van 
Dr. A. Euyper, hoe de creatianisten , wanneer zij tot de 
empirische werkelijkheid komen hunne leuze vergeten en 
onze laatste stelling handhaven. Of schrijft deze auteur niet: 
„Op de wondere unie van lichaam en ziel is de wondere 
organische eenheid van ons geslacht geënt. Een eenheid, 
enkel naar de ziel, kan geen menschelijk geslacht geven, 
een eenheid enkel naar het lichaam, ware bestiaal. Ziel én 
lichaam is dus de basis, waarop de organische eenheid der 
menschheid rust, en het bloed, als drager der ziel (Lev* 
XVII: 14), is dat ééne en hoogste, waaruit alle menschelijk 
leven opkomt , en wat maakt dat uit éénen bloede alle ge- 
slachten der menschen op den ganschen aardbodem als een- 
heid in het leven traden" ^)? 

2. 

Het generatianisme en de physiologie der teling.*) 

Een ieder erkent dat de theoloog hier leeren moet van 
den pbysioloog en den bioloog. Methodologische waarde 



1) E. Voto IV. bldz. 132. 

2) cf. Psyche. Zur Bntwickelongsgesohichte der Seele Ton Dr. Carl öuatsT 
Carns, Geheimen Medicinalrathe. Fforzheim 1846. — De meusoh in xijn be- 
staan op zich zelven en in zijne betrekking tot de hem omringende wezens, 
£!ei^ handboek vpor allen , die in kennis des menschen, van de z\jde der natuur 
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hebben de woorden waarmede Dr. 6. H. Lamers zijne „Phae- 
nomenologie van het zedelijk leven" aanheft: „Ook voor de 
zedekunde heeft de nauwe verbinding van physiologie en 
psychologie , waarop de hedendaagsche anthropologische weten- 
schap ernstig aandringt, groote beteekenls" i). De schepping 



belang stellen, door H. yan der Hom yan den Bos» Med. Chir. et Art Obst. 
Doctor 1851 — Grundriss der Physiologie des Menschen von Dr. £arl Yie- 
rordt, Prof. der Physiologie a. d. üniyersit&t Tübingen. 1862 — Die Enste- 
hung der Seele. Bine psychologische üntersnohung yon Dr. Heinrioh yon 
Straye, Tübingen 1862. — Leerboek der Physiologie yan den mensoh door 
Dr. Wilhelm Wundt, Priyaat-Dooent aan de Uniyersiteit te Heidelberg. lu 
het Nederlandsoh oyergebracht door C. B. Daniels, Med. Chir. et Art. Obst. 
Doctor te Amsterdam. Met een yoorwoord yan Prof. A. Heynsius. Utrecht 
en Amsterdam 1864 — Das Dasein yor der Geburt. Akademische Antritte- 
yorlesnng gehalten za Basel den 10 Juni 1887 yon Dr. Herrmann Fehling. 
Ord. Professor der Geburtshülfe und Gynaekologie. Stuttgart. Yerlag yon 
Ferdinand Euke. 1887. — Die Seelenfrage mit Bücksioht auf die nenern 
Wandlungen gewisser natarwissenschaftlicher fiegriffe yon O. Flügel. Zweite, 
yermehrte Auflage 1890. — De erfelijkheid yan yerworren eigenschappen door 
Dr. J. F. yan Bemmelen. 's Grayenhage, Martinas Nijhoff. 1890. Dr. H. Ploss. 
Das Weib in der Natur — und Yölkerknode. Anthropologische Studiën 
1891. — La Psychologie naturelle par Ie Docteur W. Nicati. Paris. O. Bein- 
wald. 1898. — Brfelijkheid. I. De rol der Eemlissen, door Prof. A. A. W. 
Hnbrecht. Gids yan Januari 1898 — Benheid in yeranderlijkheid. Beschou- 
wingen op het gebied der erfelijkheid. Bede uitgesproken op den 8en Januari 

1898, door Hugo de Yries, als Bector magnificus der universiteit yan 
Amsterdam. Haarlem H. D. Tjeenk Willink. 1898 — Ernst Haeckel. Oyer 
den tegenwoordigen stand yan onse kennis yan den oorsprong yan het men- 
schelijk geslacht, bewerkt door A. H. Gerhard. Amsterdam. Cohen Zonen. 

1899. — De mechanische yerklaring der leyensyerschynselen door Dr. B. P. 
Mees B. Az. 's Grayenhage Martious Nijhoff. 1899 — cf. de aankondiging 
yan dit werk door Dr. H. IJ. Groenewegcn, in wDe Tijdspiegel" yan Qctober 
1899, bldz. 235—237. Artikel yan Dr. Bo&sson in het «Weekblad yan het 
Nederlandsch Tijdschrift yoor Geneeskunde" van 16 Sept. 1899 — Achterlijke 
kinderen, Genezing yan verstandelijke en zedelijke, gebreken door de methode- 
Bérillon door M, Pryes, med. docts. 's Gravenhage 1899. Bvolutie. Bede, bg 
de overdracht yan het Bectoraat aan de Vrije Universiteit op 20 October 
1899 gehouden door Dr. A. Kuyper L. L. D. — Het Leven der Liefde in 
de Natuur. Bene ontwikkelings-geschiedenis der Liefde. Met talrijke yersie- 
ringen. Naar het Duitsch yan W. Bölsche. Voor Nederland bewerkt door 
Dr. A. J. C. Snijders. Zutphen. W. J. Thieme & Cie. 1899. — „Waarmede 
zal de jongeling zijn pad zuiver houden?" Lezing, gehouden door B. A, Keu- 
chenius. Arts, 1900. 

1) G, H. I^amers. Zedekunde^ Leiddraad ten ^ebruike bij het hooger 
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is één. Een is ook de wetenschap: haar weerspiegeling io 
ons bewustzijn. Tusschen de verschillende wetenschappen 
zijn de overgangen geleidelijk. Met ^Lehnsatze" moeten wij 
vaak werken. In hoofdl^nen geven wij aan wat de weten- 
schap der biologen over het ontstaan van den nieuwen ïnen- 
schelijken individu leert. Uit den kijk op de dingen, uit 
den aanvat er van , uit onze spreekwijze en woordenkeus zal 
helder blijken dat geen vakman aan het woord is. 't Spijt 
me genoeg, maar er is niets aan te doen. Wij gevoelden 
hier behoefte van de vakmannen te leeren. En wat wij van 
hen vernamen zeggen wij zoo goed wij 't maar kunnen. Gaat 
*t wat onbeholpen , men vergeve het ons om de nederige be- 
kentenis dat wij niet meester maar leerling zijn. 

Onze verwachting spannen we niet te hoog. „Over de 
wording van den mensch'', zegt een uitmuntend natuurou der- 
zoeker , „heeft de natuur een sluier geworpen, dien het ons 
voor als nog, slechts voor een klein gedeelte gegeven i^, op 
te heffen" i). Wé,t het natuuronderzoek echter aan 't licht 
bracht^ schijnt ons zonder eenigen twijfel, het genera tia- 
nisme, niet het creatianisme , noch der theorie van het voor- 
bestaan gunstig. 

Hoe ontstaat uit zijne ouders de nieuwgeboren meosch? 
De grondwet, die, in het algemeen, het ontstaan van een nieuw 
levend wezen beheerscht, handhaaft zich in dit bizonder ge- 
val. Het nieuwe derde is geheel uit twee vorigen. En gelijk 
bij alle hooger georganiseerde wezens is de nieuwe meosch 
onmiddellijk uit de telings-producten zijner ouders, naar de 
wet der „amphimixis", der „amphigonie" (Weismann). 

Wanneer wij in het algemeen op de wederzijdsche ro iler 
manlijke en vrouwelijke telings-producten acht geven, vimJen 
wij haar in overeenstemming met die der beide geslacbten 
in de ontwikkeling der menschheid. De man is actief. Hij 
treedt naar buiten op om invloed te oefenen op de omgeving* 



onderwijs. Tweede Stuk. Eerste Deel. Berste Afdeelinf^. Groningen by J. B. 
Wolters 1900. bldz. 121. 
1) Dr. Tan den Bos a. w. II. bldz. 24. 
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Hij onderwerpt de natuur aan zijne doeleinden. Hij beheerscht 
den loop van de uitwendige gebeurtenissen en maakt zóó 
historie. Dat is niet een toeval. Dat is niet te verklaren uit 
overlevering, uit gewoonte, uit een niet gewettigd begeeren 
van den man om den baas te spelen. Want juist die over- 
levering, die gewoonte, moeten verklaard worden uit wat 
dieper ligt, nl. uit het psychiesch bestaan van den man. 
Dft wordt gekenmerkt door het, de voorwerpelijke waereld 
beheerschende , denken. De man bevestigt zijn denkend ik te 
midden, tegenover, boven de voorwerpelijke waereld. Eene 
andere is de psyche der vrouw. Het ontbindend denken wijkt 
bij haar voor het saamvattend gevoelen des gemoeds. Zelf 
ziet de vrouw dat zoo niet. Wij mannen zien het wél. Daarom 
achten wij vrouwen-logica logica van eene bizondere soort. 
Waar de man denkend verdeelt om te heerschen, grgpt de 
vrouw gevoelend saam om van het beheerschte te genieten 
en hen, die zij liefheeft, te doen genieten. Haar doel is 
harmonie. Haar roeping in de menschheid leidt naar de 
rustige bedrijvigheid der huiselijke woning, wier kalme ryth- 
mus zoo weldadig aan doet tegenover de verrassende schokken 
der buiten-waereld. In onze dagen van „vrouwenbeweging" 
werd op dat alles zoo dikwijls gewezen dat wij het niet 
breeder hoeven te ontwikkelen ^), Alleen herinneren wij er 
aan dat de grondonderscheiding tusschen manl\jke en 
vrouwelijke psyche niet overdreven mag worden tot volstrekte 
scheiding. Aan den man, die analytiesch denkt, is het 
synthetiesch gemoed niet geheel vreemd , noch aan de vrouw, 
die synthetiesch gevoelt ^ het analytiesch denken. En dat is 
zóó omdat ieder mensch ontstaat uit de innige doordringing 
van bezielde manlijke en vrouwelijke telings-.producten. In 
iederen man schuilt iets vrouwelijks, in iedere vrouw iets 
manlijks. Boven beiden staat het begrip mensch. Saam ver- 
wezenlijken zij dat begrip ten volle. Merkwaardig is hier ook 



1) cf. o. a. A. Pierson. Eene levensbeschouwing 1875. bldz. 260 — 27S. 
Bettex. Natuur en Wet. 1899. bldz. 274—402. Dr. C. J. Wijnaendts IVan- 
oken: Sexueele psychologe in «Vragen des Tijds/' Oc(job^r 1899^ 
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het door de embrjologie vastgestelde feit dat het foetus, tot 
op zekeren tijd, hermaphrpdiet is. Bij normale ontwikkeling 
dringen bij het één de manlijke bestanddeelen de vrouwelijke 
op den achtergrond. Bij het andere heeft het omgekeerde 
plaats. Resultaat der intra-uterine ontwikkeling is dat een 
kind van dit of d4t geslacht geboren wordt. Somatiesch of 
psychiesch hermaphroditisme is iets anormaals. De verwijfde 
man en de virago stooten ons af. 

In den engeren kring van het geslachtsleven vinden wij 
ditzelfde onderscheid terug. Bij den manlijken factor treft ons 
de oogenblikkelijke activiteit, bij den vrouwelijken de langer 
durende receptiviteit. De eerste wijdt slechts enkele oogen- 
blikken aan de telingsacte. 'Voorts roept hem het leven om 
daarbuiten voor gade en kroost te arbeiden. De vrouw maakt 
na de conceptie den tijd der dracht door, is later geroepen 
het kind te voeden, te verzorgen. Veel meer dan op dien van 
den man legt het geslachtsleven beslag op den tijd en de 
krachten der vrouw. Activiteit hier, receptiviteit ddar — 
*t wordt ook aangegeven in de lichaamshouding der beide 
factoren, in hunne bewegingen, die bij den man energiesch 
zijn en eerst na de ejaculatio seminalis tot rust komen. Bij 
de vrouw zijn die bewegingen rythmiesch kalmer. De vrouw 
geeft zich, „se donne,'' „s'abandonne" zooals het Fransch 
teekenachtig zegt. De man neemt haar. Bij beiden begeerte: 
bij den man begeerte om zich tQ poneeren, bij de vrouw 
begeerte om te ontfangen. Het genesiaansche verhaal drukt 
het zoo waar en diepzinnig, in eene tegenstelling , uit. Adam 
bekent {y^"^) Eva. Eva ontfangt (inn). Diezelfde waarheid 
vinden wij heel de H. Schrift dóór geëerd. „De vrouw,'* 
zegt Dr. A. Kuyper zeer juist, „is in de Heilige Schrift de 
vruchtbare akker die het zaad ontvangt, rijpen doet en de 
schoof draagt, maar deswege zal niemand ooit zeggen, dat 
het koren uit den akker komt, maar weet ieder dat hét 
koren opschiet uit het in dien akker gestrooide korenzaad'' >). 
Diezelfde waarheid wordt geëerd in ons gebruik dat de 
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wettige kinderen den famUie-naam van den vader dragen. 
Diezelfde waarheid zal meer geëerd worden wanneer de wet- 
geving, der gerechtigheid dienende, „la recherche de la 
patemité" zal aandurven. 

Activiteit en receptiviteit: die twee vinden wij óók terug wan- 
neer wij op de telingsproducten van man en vrouw acht geven. 

Yan de vrouw is het ovulum, een kegelvormig plasma- 
lichaampjen in doorsnede 0,1 a 0,2 millimeter groot Het 
ligt in de z.g. Grafiaansche blaasjes, of „foUikels" in de 
eierbedden. Reinier de Graaf (1641 — 1673) ontdekte deze 
foUikels het eerst. Daarom worden zij naar hem gebeeten. 
De Graaf echter verwarde nog de foUikels met de ovula. 
K. E. von Baer (1792^1876) onderscheidde in 1827 het 
eigenlijke ovuul van het ei- blaasje. Dit ovuul heeft men mikros- 
kopiescb onderzocht en gevonden dat het bestaat uit een 
chorion: een half doorschijnend weivlies. Dit chorion bevat 
den dooier, die uit eiwit, water en olie bestaat en wederom 
in een vlies , het dooier-vlies , besloten is. Op den dooier ligt 
het kiemblaasje, waarin men een of meer donkere lichaampjens 
ziet, kiemvlekken gebeeten. Het lovulum is oorspronkelijk een 
deel van het vrouwelijk lichaam maar niet bestemd dat te 
blijven. Het maakt zich, eenmaal gerijpt, door een inwendig, 
krachtig proces, van het organisme waartoe het behoorde 
los. Nu is het product van het vrouwelijk organisme, 
't Bevat de kiem , waaruit de nieuwe individu geboren zal 
worden, 't Heeft in zich „alle moederlijke erfelijke eigen- 
schappen" '). Het is voor óns onderzoek van belang op te 
merken dat het ovuul, deel van een levend, d. i. bezield 
organisme, leeft, diis bezield is en wel door dezelfde ziel 
die dat organisme leven doet. „In heel het lichaam en al 
zijne deelen huist als vis motrix en formatrix ééne ziel" was 
ten allen tijde eene grondstelling der gereformeerde dogma- 
tische anthropologie. Losgemaakt van het vrouwelijke orga- 
nisme leeft het ovuul , nu op zich zelf bestaande , door geen 
andere kracht. Dit leven is nog niet „menschelijk" leven. 
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Want menschelijk leven veronderstelt de wederzijdache door- 
dringing van het manlijke en het vrouwelijke telings product, 
't Is evenmin , krachtens zijn afkomst , een dier- of planten- 
leven. Maar 't is een psychiesch leven. Immers het ovuul — 
bezield — is niet alleen een physiesch maar ook een psy- 
chiesch proJuct van het vrouwelijk organisme. Drager van 
dit psychiesch leven noem ik niet „psyche" — want deze 
ontstaat eerst door het metaphysiesch * contact van twéé — 
maar noem ik eene „ziels-potenz" en wel de receptieve. 
Natuurlijk is, in deze allereerste periode, het leven geheel 
onbewust. De waarneming leert dat de levenskiem, in het 
ovulum sluimerend, aan zich zelf overgelaten, niet tot ont- 
wikkeling komt, maar na zekeren tijd sterft. 

„De voortplanting door bevruchting" zegt Wundt i), „vordert 
niet alleen eene kiem , die de vormingsstof voor het a. s. dier 
bevat, maar bovendien een tweede vormelement, dat door 
zijne onmiddellijke inwerking die kiem eerst tot ontwikkeling 
brengt." Om te blijven leven en zich te ontwikkelen, in 
een tweede bestaansperiode , moet het ovuul in aanraking 
komen met het sperma. Gebeurt dat niet dan gaat het 
spoedig te gronde. Die aanraking tusschen ovuul en sperma 
geschiedt in het moederlijk lichaam, dat als de gastvrije bodem 
is waarin het nieuwe organisme gekoesterd en gevoed zal 
worden. De vraag op welke bepaalde plaats van het moe- 
derlijk organisme de bevruchting geschiedt, is voor de gynae- 
cologen, niet voor óns van beteekenis. 

Wij hebben hier in de tweede plaats op het manlijk voort- 
telings-product, op het sperma, te letten. Het wordt in de 
testicula uit het bloed bereid, 't Vertoont zich als eene dikke , 
witachtige vloeistof. Onder het mikroskoop gebracht, blijkt 
deze stof een menigte spermatozoa , of spermatozoïden, te 
bevatten: zaadlichaampjens , zaadcellen of zaaddraden. An- 
tonie van Leeuwenhoek (1632 — 1723) heeft ze het eerst be- 
sebreven en afgebeeld. Diens onderzoekingen werden voort- 
gezet door den italiaanschen physioloog Pallanzani (1729 — 
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1799). Bg' den mensch hebben de spermazoïden de ge- 
middelde lengte van 1,23 ned. streep. Aan het voorste ge- 
deelte zijn ze ovaal en z\j eindigen in een allengs dunner 
wordenden staart. „De bijna algemeen voorkomende grond- 
vorm van het zaadlichaampje", leert ons Wundt *), „is 'die 
van een draad met een verdikt voorste gedeelte^ den kop, 
en toegespitst achterste gedeelte, den staart". Zij gelijken 
op de z. g. „dikkoppen" onder de kikvorschlarven. Zij be- 
wegen zich voortdurend en huppelend-vlug: men zou zeggen 
met eene willekeurige beweging. Zy bevatten een ieder hunner 
in zich alle vaderlijke , erfelgke eigenschappen 2). Zijn zij 
eenmaal in de vrouwelijke geslachtsorganen gekomen dan be- 
houden zij zes tot acht dagen het vermogen om zich te be- 
wegen. Ontmoeten zij een ovuul, dat, hoe klein ook, veel 
grooter is dan een ieder hunner, dan bewegen zij zich snel 
.daaromheen, als door eene centripete kracht aangetrokken. 
Zij trachten in het ovuul te komen Op de spermatozoïden 
is, mutatis mutandis, van toepassing wat van het ovuul 
gezegd werd. Gestooten uit het mannelijk organisme leven 
zij. Evenmin als het leven van het ei mag dit leven „men- 
schelijk" heeten. Krachtens zijn afkomst is het echter nóch 
dierlijk, noch plantaardig. Maar het is psychiesch. Want 
het spermatozoied is niet slechts een pbysiesch maar een 
psychiesch product van het mannelijk organisme. Leven de 
spermatozoïden, dan leven ze door het levensbeginsel van 
het voortbrengend organisme, volgends die grondstelling^ óók 
der gereformeerde dogmatische anthropologie, waarvan ik zoo 
even gewaagde. Drager van dit psychiesch leven is de „ziels- 
potenz" en wel de actieve. De oudere, oorspronkelijk aristo- 
teliaansche onderscheiding van drieërlei ziel in den mensch 
(anima vegetativa, sensitiva, rationalis), en de hypothese (^at 
het leven van sperma en foetus' door de plantenziel gewekt 
zou worden, is, als onbruikbaar, algemeen aan den kant gezet. 
Bij het saamkomen der psychische telings-producten is het 
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weer activiteit hier, receptiviteit ddar. Komt een sperma- 
tozoied — een enkel, want dringen er meerdere in dan gaat 
de kiem ten gronde i) — in nauwere aanraking met het ovuul , 
dan dringt het er in, door de z. g. mikropyle, wordt er in 
opgesloten en wekt het leven van den kiem. „Een uiterst 
klein en weinig bewegelijk protoplasma-klompje — de eicel", 
zegt Prof. Hubrecht, „omstuwd door een aantal nog zeer 
veel kleinere maar uiterst levendig beweeglijke spermatozoïden, 
ziedaar de allereerste levensphase van het nieuwe mensche- 
lijke individu" ^), 'Apx^ r^g xiv^tTsag heet het sperma bij 
Aristoteles reeds. Die ontmoeting tusschen spermatozoied en 
eicel noemen de physiologen de „impraegnatie" ^) De zaad- 
draad, in het ei doorgedrongen, verliest zeer spoedig zijn 
bewe^elijkheid en lost zich in den dooier op. Dan begint 
de cellen-vorming. Het proces der karyokinese (jcxpuov: keru\ 
Kiin^ffig: beweging) werd door Waldeyer nauwkeurig beschre- 
ven*). Het inelkaar-ingaan, in-elkaar-opgaan , met elkaar- 
één worden der manlijke en vrouwelijke telings-stoffen , leidt 
tot de vorming van een nieuwe cel (cytula), tot ontstaan 
van den nieuwen individu. Dit proces der karyokinese is 
van het grootst gewicht. Aan het eind ervan is het ei eene 
verzameling van cellen geworden, waaruit zich nu verder 
volgends de wetten, die de verandering der cellen beheer- 
schen, de weefsels en organen van de vrucht vormen. „Wir 
mussen", zegt Ploss, „in dieser Einverleibung vpn Form- 
elementen des Yaterlichen Organismus in - diejenigen des 
Sprösslings ohne allen Zweifel die ëigentliche organische 
Orundlage finden für die ja allgemein 'bekannte Thatsache , 
dass nicht allein die Eigenschaften der Mutter, sondern 
auch diejenigen des Vaters auf die Nachkommenschaft ueber- 
tragen werden" ^). Van bewustzijns-uitingen is in deze tweede 
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bestaans-periode geen quaestie. Wij herinneren er ons ook 
niets van. Elerst in de derde periode, die met de geboorte 
aanvangt, komt het bewustzijn tot uiting. *t Wordt langzaam 
gewekt onder de voortdurende aanraking tusscben het „ik" 
en het „niet-ik". Maar in de perioden van haar onbewust 
bestaan, zelfs wanneer het foetus alleen met behulp van het 
mikroskoop te zien is, vormt de ziel het steeds aangroeiend 
lichaam dat door haar leeft. Verwezenlijkt zij alzoo onbe- 
wust een doel, eene gedachte, dan is het duidelijk dat zij 
in dienst is van den waereld-onderhoudenden , denkenden 
God. 't Is een openbaring van het enth^ïsme, dat ons de 
ware bestanddeelen der pantheïstische theorie waarborgt 
zonder de persoonlijkheid Gods te miskennen. Daar sluimert 
eene diepe waarheid in 't gevleugeld woord: „Nicht wir 
denken, sondern es denkt in uns" .... woord dat wij liefst 
wijzigen „sondern Er denkt in uns". Bewondering wekkend 
is wat de physiologie ons leert aangaande het intra-uterine 
leven. Wat ingewikkeld, harmoniesch werk van cel-vorming 
door splitsing, toevoeging, wegstooting, ia elkaar- iringing, 
een voortdurend groeien ter verwezenlijking van de idee: 
menschelijk organisme! K. E. von Baer, de vader der 
nieuwere embryologie, gewaagt dan ook van de „Zielstrebig- 
keit" in de ontogenie. Er is „poursuite d'un but." Hoe 
treedt hier het teleologiesch denken van den Schepper in 
het schepsel op den voorgrond I Het longweefsel wordt ge- 
vormd vóór dat lucht ingeademd, het oog vóór dat het licht 
gezien, het gehoorapparaat vóór dat een klank vernomen 
wordt! Hoe verbazend, ja fabelachtig snel gaat de groei 
van het foetus, wanneer het nog alleen met behulp van het 
mikroskoop is waar te nemen! „Een menschelijke kiemcel/' 
zegt Dr. Mees, in een treffenden passus, „lokt, met het 
oog op haar toekomst, soortgelijke beschouwingen uit als 
de retrospectieve mijmeringen van Hamlet bij de schedels 
op het kerkhof. Uit die kiemcel zal zich niet alleen een 
hoog georganiseerd lichaam ontwikkelen, maar ook een 
wezen met geestelijk leven, dat zich als een persoonlijkheid 
zal voelen. Van de overgeërfde samenstelling van die kiem- 
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cel zal de begaafdheid en voor een groot deel het karakter 
afhangen. Uit die kiemcel zal eenmaal een volwassen mensch 
worden, met al zijn hartstochten, zijn vreugde en smart. 
De denker, die de grootste natuurwetten ontdekt, die den 
fijnen bouw van die kiemcel zelve onthult ; de wrjsgeerige 
onderzoeker, die de diepste problemen van het leven zoekt 
op te lossen; de kunstenaar en de voorganger op zedelijk 
gebied, die de natuur en het leven vervormen naar een 
ideaal; de godsdienststichter, die eeuwen lang het religieuse 
leven van millioenen zal leiden; — zij waren eenmaal een 
cel, waarin het oog niet anders dan een microscopisch klein, 
eenigszins georganiseerd stof klompje en eenige bewegingen 
zou hebben kunnen waarnemen" i). 

Het met- elkaar- één- worden zóó innig van kiem en sper- 
matozoied, door de waarneming der physiologen gesteld, 
baart geen de minste moeielijkheid voor ons denken — zoo- 
lang wij nl. het somatiesch bestaan in aanmerking nemen. 
Lastiger wordt 't met het oog op de pneumatische menschen- 
ziel. Iloe zullen wij haar individueel optreden verklaren uit 
de levensbeginselen in de kiem eenerzijds, in het sperma- 
tozoön anderzijds gegeven? De ontologie en de ontogenie 
vooral van het geestelijk bestaan is voor ods een schier 
geheel gesloten boek. Tot een mismoedig „Ignorabimus" 
hebben wij geen recht. En het „Ignoramus*' verhindert ons 
niet het mysterie van het generatianisme te verkiezen boven 
de phantasie van de leer der prae-existentie , boven den 
willekeur van het creatianisme. „De ontogenie", zegt Dr. 
Mees in zijne belangwekkende, door ons reeds aangehaalde 
studie, „bestaat niet enkel in de wording van materieele 
vormen; ze is ook psychonenie. De embryoloog kan het 
psychische wel pas gewaar worden als het embryo voldragen 
en geboren is,(?) zooals hij de zonneschijf eerst ziet als ze 
boven den horizon verschijnt, maar hij moet veronderstellen 
dat psychisch leven reeds vóór de geboorte aanwezig was, 
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zooals schemering voorafgaat aan het volle zonnelicht Bij 
de geboorte vaart niet een ziel in het lichaam" ^). 

Op deze moeilijkheid, die de ontogenie des geestelijken 
bestaans met zich brengt, komen wij later terag, wanneer 
wij het generatianisme in verband met de theologie in en- 
geren zin beschouwen. Immers, wij geven nogmaals het woord 
aan Dr. Mees: „Het eindigen van de embryologische ont- 
wikkeling in de vorming van een wezen, dat zedelijk, aesthe- 
tisch, godsdienstig voelt en naar bepaalde wetten denkt, 
drijft ons buiten het gebied der ervaring .... Een nieuw, 
hooger gezichtspunt opent zich, dat in de „vlakte der erva- 
ring" verborgen bleef" ^) Thands blijven wij staan vóór het 
physiologiesch feil dat het foetus, het menschelijk foetus, 
ontstaan uit de bezielde manlijke en vrouwelijke telings- 
producten leeft, leeft omdat het bezield is door de nienw- 
gewordene, menschelijke ziel. „Alles Zeugen beséelter 
Wesen," zegt Julius Muller, wiens woorden wij de onze 
maken , „ist wahre Seelenzeugung , die im animalischen Gebiet 
nicht bloss ein neues Lebensprincip , sondern auch ein 
psychisches Princip, im menschlichen Gebiet zugleich die 
Anlage zu einer bestimmten Eigenthümlichkeit in 's Dasein 
ruft" 3). Het foetus is de geheele mensch in den toestand 
van involutie. Bij geregelde ontwikkeling zal, wat geïnvol- 
veerd is, zich ontplooien. De beteekenis van het generatia- 
nisme voor het maatschappelijk en zedelijk leven komt hier 
helder aan den dag. Is het foetus de mensch in zijn^erste 
bestaan dan is vrucht-afdrijving, vrucht-dooding ^ inderdaad 
overtreding van het gebod: Gij zult niet doodslaan. Het is 
in één woord treurig hoe aan het eind der achttiende en in 
het begin van de negentiende eeuw ernstige mannen, door 
hun creatianisme verblind, en schermend met de onder- 
scheiding van „anima" en „animus", van „foetaal" en 
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„menschelijk" leven, de schandelijkste praktijken goed 
praatten. 

De tegenwerpingen tegen het bezield-zijn van het foetus 
ingebracht, zijn, nauwkeurig beschouwd, van nul en geener 
waarde. Waar ziel is — dus objecteert men — moet zij 
zich openbaren door psychiesch-physische functies. Met rJie 
stelling — zoo algemeen geformuleerd — moeten wij voor- 
zichtig zijn. Door de zintuigen treedt de ziel in contact 
met de buitenwaereld en als princiep van willen, oefent zij 
op die waereld invloed. Maar — ziet een rustig slapen il e? 
Hoort een patiënt die in syncope terneder ligt? Oefent een 
schijn-doode invloed op zijne omgeving? Immers neen! En 
wie zal nu beweren dat bij dezulken de ziel afwezig is? 
Immers niemand! Toen Willem Bilderlijk als zuigeling iu 
de wieg vlag, lag daar de dichter Bilderdijk in doeken ge- 
wonden naar het lichaam en naar den geest in toeatand 
van involutie. Die zuigeling dichtte geen „Ondergang der 
eerste Waereld." Wij moeten acht geven op de tijden, 
gelegenheden en ontwikkelings- stadia. Het foetus ziet niet — 
in de eerste ontwikkelings-tijdperken , omdat de oogen nog 
niet gevormd zijn, in de latere omdat het nog niet in het 
licht leeft. Eerst n4 de uitdrijving van de vrucht openbaart 
zich de ziel door de gezichts-functie. Vóór dien tijd open- 
baart zij zich door de cel- vorming, door den toenemenden 
groei, door de bewegingen van het foetus. Die groei, die 
bewegingen hebben niet plaats wanneer het foetus dood ia, 
d. i. niet bezield. Zeer helder is wat Dr. Boasson hierover 
schrijft in zijn aangehaald artikel: „Elke uiting van Let 
leven is de uiting van een prikkel, een reflex, en zoo zijn 
alle bewegingen bij het individu reflexbewegingen. Begrijpe- 
lijk is het derhalve dat het wezen , dat het minst geprikkeld 
wordt, het minste leven zal vertoonen. Denken wij even 
aan het ongeboren kind in de tweede helft der zwangerschap : 
veel teek enen van leven doen zich niet voor. Het foetus, 
gelegen in een vocht van gelijke temperatuur als het eigen 
lichaamje bezit, wordt weinig geprikkeld, nu en dan doet 
een mechanisch moment den ongeboren kleine wat opschrik- 

6* 



Digitized by 



Google 



76 

ken iü zijn slaap. Zoodra echter de baarmoeder en de 
buikspieren der vrouw de vrucht uitgedreven hebben, nemen 
wij bij het kort voor dien nog zoo rustige kind heftige be- 
wegingen waar. Vele momenten werken in: afkoeling van 
de huid, gebrek aan zuurstof, ophooping van koolzuur in 
het bloed enz.; zij wekken ademhalen, huilen, spiercon- 
tracties op. Het kind leeft, zeggen wij, als was het leven 
juist begonnen, maar wij meenen: het kind leeft doory De 
tegenwerping dat de ziel zich later niets herinnert van het 
intra-uterine leven kan bij den nadenkenden geen opgeld doen. 
De ziels-ervaringen in dien levenstoestand zijn nóch van 
zedelijken noch van redelijken aard. Bovendien zijn de her- 
senen van het foetus nog niet voldoend werktuig tot het 
bewaren van indrukken. Eindelijk ontstaat het ik-bewustzijn 
eerst door aanraking met het niet-ik. Wie met deze tegen- 
werping aankomt vrage zich af of hij in zijne eerste levens- 
dagen óók nog ziel-loos was , daar hij zich van dien tijd 
óók niets herinnert I Wij zijn vóór dat wij ons van ons zijn 
beumst zijn. De meening dat het foetus eerst leven gaat 
wanneer de ademhaling door de longen plaats heeft — 
meening die nog invloed oefent in het hedendaagsche straf- 
recht — is thans door de natuuronderzoekers opgegeven. 
Gedurende het foetale bestaan ademt de vrucht — d. i. de 
wisseling van zuurstof en stikstof heeft plaats — niet door 
de longen, maar door de huid-poriën. 



Het generatianisme en de ontwikkelingsgang 
der menschheid. 

Brengen wij een meerderjarig, beschaafd Parijzenaar onzer 
dagen en zijn tijdgenoot, een meerderjarigen Papoea , in 
een zelfde omgeving! Aldra zullen we bemerken dat zij 
dezelfde dingen geheel anders zien, zeer verschillend ze waar* 
deeren. Dezelfde gebeurtenis maakt op dézen een gansch 
anderen indruk dan op genen. Dat ligt niet aan die dingen, 
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aan die gebeurtenissen , want die zijn dezelfde. Dat is alleen 
te verklaren uit de waarnemende en ervarende subjecten. Zij 
verschillen onderling. Zij zien, gevoelen, waardeeren anders. 

Waarom? 

Zeker: die Parijzenaar heeft eene geheel andere levens- 
geschiedenis achter zich dan die Papoea. Zijn geboorte- 
omgeving: de grond waarop, 't klimaat waarin, de hemel 
waaronder hij opgroeide en die van den Australiër! Zijne 
voeding en opvoeding , zijne kinderlijke spelen en het onder- 
wijs dat bij genoot, de kunsten en wetenschappen — heel die 
beschavingskring waarmede hij allengs in aanraking kwam, 
die wonderwaereld , door de toegepaste natuurkunde getoo- 
yerd, van spoortrein en telegraaf, van telephoon en phono- 
graaf — wat had de Papoea er ooit mede uit-te-staan? 
Wat uit-één-loopende anamnese ! Indien Floris V twee dagen 
in dé tegenwoordige A.mstelstad kon leven, pogende óns 
modern bestaan meé te leven — den derden dag zou hij 
zenuw-patiënt zijn. Die Parijzenaar is anders dan die Papoea. 
Floris V was anders dan wij zijn. 

Hoe zullen wij dat verschil verklaren? 

De creatianist heeft hier maar één snaar op zijne viool. 
Het „milieu ambiant" moet alles ophelderen. Want de ziel 
van dien Franschman werd even goed als die van den Papoea 
door God onmiddellijk geschapen. Eene vóórgeschiedenis, 
door het prae-existentianisme gedicht, had zij niet. Uit de 
ziel van vader en moeder en , door dezen , uit die der voor* 
vaderen, procedeerde zij niet — zooals het generatianisme 
dat leert. Derhalve blijft alleen het „milieu ambiant" ter 
verklaring over. Intusschen helpt dit laatste ons niet uit 
den brand. 

Breng — proeven van dien aard zijn genomen door natuurphi- 
losophen en ethnologen — breng een Buschiman , in zuigelings- 
leeftijd naar Berlijn. Voed hem daar, en voed hem daar op 
tegelijk met^ in den kring van, Duitsche kinderen, allen saam 
op geheel dezelfde wijze. De uitkomst? De drie-en-twintig- 
jarige Berlijner is een geheel ander mensch, lichamelijk en 
zedelijk, dan de Buschiman. Een tijd lang werden in de 



Digitized by 



Google 



78 



Vereenigde Staten neger-kinderen en kinderen van Ameri- 
kanen op dezelfde scholen, gesamendlijk onderwezen. Om 
paedagogische overwegingen kwam men er van terug. Na 
gemeenschappelijk de lagere klassen te hebben doorgemaakt 
konden de neger-knapen de Yankee-jongens onmogelijk 
bijhouden. 

Wij staan weer voor het vraagstuk. De omgeving, de 
opvoeding,^ het voorbeeld verklaren, zeer zeker, wel veel, 
ma.ar niet alles! 

Op de rassen wijst de creatianist! De ziel van dien Papoea, 
zegt hij, werd ingeschapen in een ander lichamelijk orga- 
nisme dan dat yan den Parijzenaar. Met dit argument 
echter verlaat hij het christelijk spiritualisme om tot prak- 
tiesch materialisme te komen. De opperste leiding in de 
ontwikkeling berust niet bij de pneumatische ziel maar bij 
het physische organisme. Het grondbeginsel der gerefor- 
meerdp anthropologie wordt in ieder geval door die oplossing 
beleedigd. En de oplossing deugt niet! Floris V was van 
ons ras. En toch was hij anders dan wij zijn. Eéne con- 
sequentie kan den creatianist helpen tegen bet „reduci ad 
terminos non loqui." Maar zij brengt hem tot eene onge- 
rijmdheid. God schept dagelijks niet menschen- zielen, maar, 
buiten alle organiesch verband met rassen , met traditie , met 
geschiedenis , Papoea-zielen , Buschiman zielen , Parijzenaar- 
zielen ,. Berliner-zielen , Oudheid- Midden-eeuwen- moderne 
tijden-zielen! Met die quasi-wetenschappelijk klucht is de 
ernst uit den tuin der wetenschap verjaagd. 

Wie ernst maakt met verschijnselen als wij noemden, zal 
wijzen op den ouderlingen samenhang der menschengeslachten, 
op de solidariteit die de leden der menschheid met elkaer in 
aanraking brengt, van elkaer doet afhangen, op elkaer doet 
invloed oefenen over heel het levensgebied. Ons heden werd 
voorbereid in het verleden, gelijk de toekomst in het heden 
schuilt. Dort is de grondwet der geschiedenis, wier gang 
wel in sommige tijdperken aan een cirkel doet denken maar 
nooit ongedaan kan worJen gemaakt. leJer heden aan- 
vaardt de erfenis van het verladen, beheert baar onder eigen 
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verandwoordelijkheid en laat haar eindelijk der toekomst 
over. D&t geldt van de individuen , die door hunne ouders , 
met de ascendenten in verband staan. Zeer juist zegt Ribot: 
„L'expérience de générations infinies en nombre sommeille 
en rhomme. Il est si peu créé d'une pièce que Ie passé 
tout entier a contribué a Ie former/' i) Dit geldt van de 
families door de individuen; van de geslachten door de 
families ; van de volken door de geslachten ; van de stammen 
door de volken; van de rassen door de stammen; van de 
menschheid.door het geheel der haar saamstellende groepen. 
M. a. w.: de menschheid bestaat niet als eene som van 
atomen, uitwendig saamgevoegd, maar als een organisme 
dat leeft en groeit en bloeit en vrucht draagt. Daarmede 
is de traditie, de erfelijkheid erkend, en, in beginsel, het 
generatianisme gehuldigd. 

Naar hoofdlijnen moeten wij nu die geschiedenis, d. L die 
voortzetting van het verleden in het heden , die voorbereiding 
door het heden van de toekomst, schetsen. Daartoe vatten 
wij eerst den individu in het oog. Door zijne geboorte 
treedt hij als een schakel in den keten des bestaans op, in 
afhankelijkheid der vooraf-gegane geschiedenis , d. i. onder 
de wet der erfelijkheid. Hij brengt eigenaardigheden met 
zich j die, éérst verborgen , weldra aan den dag zullen komen 
met meerdere of mindere kracht, naar inwonende intensiteit, 
naar meerder of minder gunstige invloeden der omgeviug. 
Tersnede merkt Julius Muller op „dass Niemand als Mensch 
schlechthin geboren wird, dass vielmehr Jeder mit der 
natürliche Anlage zu einer bestimmten Eigenthümlichkeit seine 
Entwickelung in der Zeit beginnt" ^). Dat verklaart hij, ï;oo- 
als wij zagen, uit ziels-praeexistentie. Dat verklaren wij uit 
ziels-generatie, die erfelijkheid in zich sluit. 



1) L'Hërédité psychologique par Th. Ribot Directeur de la Revue philoso- 
phique Deuxième édition. Paris 1882, p. 272. Cf. Die Welt als Wille 
uud Vorstellung vou Arthur Schopenhaaer. Zweiter Baad. Viertes Eacb 
Kap. 43. Erblichkeit der Bigenschaften. Edit. Halle a, d. S. Qtto Heudel^ 
S. 531—546. 

2) a. w. n. S. 507, 
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De erfelijkheid! Niemand ontkent haar wat het lichaam- 
lijk ontstaan betreft. Zoowel als de plantkundige èn de 
zoöloog houdt de anthropoloog rekening met haar. Zij is 
de groote conservatieve macht in het voortbestaan der geor- 
ganiseerde wezens, gelijk invloeden van buiten, individueele 
activiteit en veranderlijkheid, den vooruitgang ten goede of 
ten kwade vertegenwoordigen. 

In den lichaamsbouw, in de houding, in den gang van 
den zoon herkent gij zijn vader of zijne moeder, of beiden. 
In de wijze waarop het kind zich neerzet , in den klank van 
zijne stem, in den opslag van zijn oog ontdekt gij zijne 
ouders. Zegt een spreekwoord. ,,Niemand is dik en grof, 
of hij weet wel waarof '*, de erfelijkheid speelt hier zóó zeker 
eene rol in dat men leden van dikke familieën, trots armoede 
en ontbering van voedsel en drank, met obesitas geplaagd 
zag. De vorm der schouders — „vierkant" of „smal" — 
van de borst — z. g. „kippenborst" en „invallende borst" — 
van den schedel en de afmetingen van het hart moeten hier 
ook in aanmerking komen. Heele reeksen van geslachten 
door doen die eigenaardigheden zich telkens weer voor, zoo- 
dat zij charakteristiek zijn. De neus van de Bourbons, de 
lippen der Habsburgers , die reeds zoo dikwijls als voorbeeld 
werden aangehaald, mogen ook hier als zoodanig dienst 
doen. De oude Romeinen noemden naar die erfelijke familie- 
trekken hunne geslachten: Nasones, Capitones, Bucones. 
Koning Friedrich Wilhelm I van Pruisen wist dit alles en 
maakte een practiesch gebruik van zijn weten. Hij liet zijne 
garde-soldaten, reuzen, alleen trouwen met vrouwen van 
groote afmetingen, om regiments-kinderen als Enaks zonen 
te verkrijgen. 

Evenals de lichaamsvormen zien wij zekere physische func- 
ties van geslacht tot geslacht overgeleverd: een krachtige of 
zwakke groei van hoofdhaar en baard, het vroeger of later 
grijs — of kaal — worden b.v. Sommige families onderscheiden 
zich door het sterke, schoone gebit. De vruchtbaarheid is 
in de eene familie zeer groot, in de andere zeer gering en 
leidt; in dit laatste geval, tot verdwijning. Tusschen volken 
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en rassen hebben we hier een verdeelings-princiep. Talrijke 
gezinnen komen in Noord-Europa betrekkelijk meer voor dan 
in het Zuiden. De levensduur is óók erfelijk. Wij keDnen 
families „waarin men oud wordt" en anderen „waarin men 
het niet lang maakt." 

Heel eene waereld van verschijnselen hebben wij hiermede 
als met den vinger aangewezen. De theoloog — inzonderheid 
de gereformeerde — die de anima pneumatica als levens- 
princiep in het lichaam en als diens vis formatrix erkent, — 
beseft reeds dat het creatianisme hem in zekere moeielijk- 
heden wikkelt. 

Tot de bepaald psychische verschijnselen wenden we ons. 
De analogieën in de dieren-waereld laten wij rusten. Maar 
namen als van Spencer, Darwin, Haeckel zeggen aan een 
ieder genoeg in zake het natuurlijk instinct dat met de dieren- 
ziel van het eene geslacht op het andere overgaat, óók onder 
zeer gewijzigde bestaansomstandigheden. Komt de dressuur, 
de door den mensch toegepaste africhting, invloed oefenen , 
dan is in de elkaer opvolgende dier-geslachten de strijd tus- 
schen natuurlijke en verkregen eigenschappen hoogst merk- 
waardig, maar wederom te verklaren uit psychische over- 
levering *). 

Door de zintuigen komt ons ^^ik" langs bemiddeling der 
zenuwen in aanraking met de buiten-waereld. Tasten, rui- 
ken, smaken, hooren, zien, zijn functies van onze psyche 
die zich bedient van de werktuigen hand, neus, gehemelte 
en tong, oor, oog. Dat de erfelijkheid bij deze functies de 
groote rol speelt — onder inwerking zeer zeker van uit- 
wendige levensomstandigheden — hebben physiologen en 
artsen voldoende waargenomen. Door hoogere of lagere 
ontwikkeling, door zekere erfelijke gebreken of deugdeti der 
zintuigen — die weer afhangen van de levensomstandigheilen 
en behoeften van het „ik" — kenmerken zich familiën, 



1) of. De erfelijkheid van yerworven eigenschappen door Dr. J, F. Van 
Bemmelen. üitgegeyen door het proyinciaal Utrechtsch genoot8cha|j voor 
Koniten en Wetenschappen 
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geslachten, stammen. Typiesch voorbeeld is hier de myopie 
die veelmeer voorkomt bij kinderen uit stedelingen, dan bij 
kinderen uit landlieden geboren; wederom veel meer bij 
kinderen wier vader tot den z. g. „geleerden stand" of tot 
de fijn-textiel-industrieelen behoort dan bij het kroost van 
den handwerksman. Bekend is tot hoe hooge, fijne ont- 
wikkeling het reukorgaan der in vrgheid levende Roodhuiden 
kwam. Verstompt onder de invloeden der z. g. beschaving 
moet dat orgaan geprikkeld worden, door patchouli en derge- 
lijke leelijke praeparaten, bij het nageslacht van salon-helden. 
De indrukken,, door de zintuigen, van de buitenwaereld 
ontfangen, bewaart de ziel door het herinneringsvermogen. 
In de bedrijvigheid van het leven openbaart dit laatste zich 
als geschiktheid tot eenige handeling. Op verstandsgebied 
spreken wij van het geheugen. Bij beiden is de overgang 
van ouders op kinderen niet te miskennen. Darwin wijst op 
zekere kenmerkende trekken van overeenkomst tusschen het 
handschrift van vaders en zonen. Scbriftkundigen bevestig- 
den dat engelsche kinderen , in Frankrijk opgevoed en onder- 
wezen, aan de engelsche lettervorming trouw bleven. De 
reiziger Cranz merkte op — ik weet niet hoe zijne waar- 
neming te rijmen met Weissmann's ontkenning van de erfe- 
lijkheid van verworven eigenschappen — dat Eskimo-jongens, 
door uitmuntende robben vangers verwekt, hoewel vroeg 
verweesd , zich bij die jacht onderscheidden. „Est in juvencis 
patria virtus" zong Horatius. „Soo de ouden son'ghen, soo 
pypen de jonghen" zeiden onze Vaderen. Den invloed van 
het voorbeeld en de navolging willen wij niet wegcijferen, 
maar „op den aard \an het beestjen*' zooals een ander 
spreekwoord luidt komt het ten slotte aan. Dat een sterk 
geheugen sommigen familieën eigen is leert ons de romeinsche 
geschiedenis. Wij zien het in óns Vorstenhuis. Een getrouw 
en scherp herinneringsvermogen is den Arabieren en den Joden 
eigen. En welk katecheet of onderwijzer hoorde niet dikwerf 
uit den mond van vader of moeder van een bizonder ver- 
geetachtigen leerling, dat ook zij — zooals ze zich veelal 
uitdrukken — „geen opsluitende hersens" badden? 



Digitized by 



Google 



83 



GandoIIe, Galton , Ribot en anderen hebben uit de over- 
vloedige gegevens dér geschiedenis aangetoond, dat aanleg 
voor kunsten en wetenschappen het kostbaar patrimonium 
is in bepaalde geslachten : eene erflating die , onder gunstige 
omstandigheden aanvaard, en niet verwaarloosd, eeuwen- 
door zulk een geslacht luister bijzetten. Horatius dichtte 
reeds: „Fortes creantur fortibus et bonis" en de geschiedenis 
van menig romeinsch geslacht pleit voor de waarheid zijner 
ode. De Fabricia gens was eene bakermat van edele zielen. 
De Fabia gens was de wiege van groote Consuls en veld- 
heeren (500—200 voor Chr.). De Claudia gens (500 v. Chr.— 
100 n. Chr.) was een broeinest van tyrannen, wreedaarts 
en roovers. Het krankzinnige monster keizer Nero kwam uit 
haar voor. De patricische Cornelia gens gaf aan Rome in 
den éénen Scipio voor, den anderen Scipio na, heerlijke hel- 
den. Maar ook Rome's gezworen vijanden, de Carthagers, 
konden Horatius zijn vers inspireeren. Hamilcar Barcas, 
die oorlogsbliksem (t 229 v. Chr.) leefde voort in den grooten 
Hannibal (f 183) en in zijn beide andere zonen Hasdrubal 
(t 207) en Mago (t 203). In speciale werken over de ziels- 
erfelijkheid — Galton's „Hereditary Genius" (1869) is een 
der voornaamsten er van — vindt men lijsten, die thands, 
dank zij de richting der nieuwere wetenschap, zorgvuldig 
bijgehouden, eens den naneef verrijken zullen met een on- 
tegensprekelijk bewijs-materiaal vóór het generatianisme. Wij 
denken er niet aan zulke lijsten, zoo volledig mogelijk onzen 
lezers voor te leggen. We brengen een viertal geslachten 
ten tooneelC) waarin erfelijke aanleg tot kunsten en weten- 
schappen heerlijk uitblonk: de schildersfamilie der Vecelli; 
de muzikale familie der Bachs; het geleerde geslacht der 
industrieele Etienne's, het wetenschappelijke geslacht der 
Bemoulli's. 

Het schilders-geslacht der Vecelli. Titiaan (Tiziano Ve- 
cellio 1477 — 1576) was de schitterende grootmeester der 
Venetiaansche school. Hij had een broeder Francesco, schil- 
der van groot talent. Twee zonen liet hij na, Pomponio en 
Horazio, die in de voetstappen van hunnen vader gingen. 
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Onder zflne neven waren Cesare en Marco» arthten van be- 
teekenis. De namen van negen Yecelli blijven in de geschie- 
denis voortleven. 

Het muzikale geslacht Bach. Veit Bacb, de 8ta,mvader 
van bet geslacht, was bakker te Presburg. Bekwaam dilettant, 
zocht hij in zang en snarenspel afleiding te midden van zijn 
weinig dichterlijke beroepsbezigheden. Hij had twee zonen 
— beiden hoogst begaafde musici. Hunne afstammelingen 
hielden gedurende twee eeuwen het peil der muzikale ont- 
wikkeling hoog in Thüringen, Saxen en Frankenland. Meer 
dan vijftig hunner waren uitmuntende kunstenaars. Bizon- 
dere vermelding verdienen Heinrich Bach (1615 — 1691) de 
beroemde organist en zijne twee zonen , Joh. Michaël en Joh. 
Ghristoph (1692 — 1703). Deze laatste, de groote contra- 
punctist, had twee zeer gedistingeerde zonen: Joh. Nikolaus 
en Joh. Ghristoph. Overal vond men de Bachs als orga- 
nisten, choorzangers , stads-kapelmeesters. Toen het geslacht 
zich wijd en breed vertakt had, hielden de bloedverwanten 
jaarlijks een réunie-dag. Meer dan eens waren er een hon- 
derd en twintig van die muziek-Levieten bij één. Tot de 
hoogste ontplooiing kwam de erfelijke aanleg in den eerbied- 
wekkenden genie Joh. Sebastiaan (21 Maart 1685 — 28 Juli 
1750). Hij was de zoon van Joh. Ambrosius (1645 — 1695), 
den hof-musicus te Eisenach. Na diens dood genoot hij het 
eerste onderwijs van zijn ouderen broeder, Joh. ChristophJ, 
die te Ohrdruf organist was (f 1721). Hij liet elf zonen 
na die den naam huns vaders met eere handhaafden. Yan 
dezen was Philipp Emanuël (1714 — 1788) kamer-musicus 
en studie vriend van Frederik den Groote. Joh. Christian 
(1735 — 1782) was kapelmeester te Londen. Joh. Ghristoph 
Friedrich (1732 — 1795) was de vader van Wilhelm Frie- 
drich Ernst (1795 — 1845) die de eer genoot de kinderen van 
koning Friedrich Wilhelm III in de muziek te onderwijzen. 
De laatste spruit van dit geslacht , die zich een bekenden 
naam maakte. Joh. Ghristian, was landbouwer. Hij stierf 
in 1846. Ter verklaring van de genealogische geschiedenis 
der Bachs dient ook dat zg — naar de gilden-gebruiken in 



Digitized by 



Google 



85 



hun tijd — gemeenlijk huwelijken sloten met dochters van 
vakgenooten, waardoor de erfelgke aanleg versterkt werd. 

Het geslacht der geletterde industrieelen Etienne. ;,Quoique 
d'origine pléléienne, cette familie a joui, par une rare ex« 
ception, du privilege réserve a la seule naissance, ou a 
rimportance politique : elle a eu ses historiens'* i). Stamvader 
der Stephani was Henrl Etienne I te Parijs (1460{?)— 1520). 
Van diens ascendenten, is ons niets overgeleverd. Hij be- 
stuurde in Frankrijks hoofdstad sedert 1502 met Wolfgang 
Hopyl, als opvolger van Jean Higman, wiens weduwe hij 
trouwde , de beroemde drukkerij , die weldra een vereenigings- 
punt werd voor de reformatorische humanisten , als Le Fèvre 
d'ËtapleS) Bri^onnet, Budé, Glichthove e. a. Drie zonen liet 
hij na. Fran^ois, de oudste, was boekdrukker-boekhande- 
laar en gelukkig beoefenaar van de Letteren. Charles, de 
jongste, studeerde in de medicijnen en schreef over tuin- 
derij: „de Re Rustica." In 1551 nana hij de drukkerij van 
zijn middelsten broeder Robert over. Evennoin als Frangois 
schijnt Charles nakomelingen gehad te hebben. Het geslacht 
werd voortgezet uit Robert I (geb. 1503) den tweeden zoon 
van den ouden Henri. Robert genoot van der jeugd af aan 
eene klassieke opleiding. Hij corrigeerde het latijnsche N. 
Testament, dat in 1523 verscheen en aanleiding gaf tot de 
eindelooze plagerijen waarmee de Sorbonnisten hem het leven 
vergalden. Den 9©» Juli 1526 huwde hij met Perette Bade 
(Petronella Badius). Onder zijne leiding ontwikkelde zich de 
drukkerij, mede door bescherming van koning FrauQois I, 
die Rohert in 1539 tot „typographum regium" benoemde, 
wat de woede der Sorbonnisten niet weinig aanblies. Robert's 
huis was als eene academie der lichtvrienden uit alle landen 
die er gastvrijheid genoten. „Sa maison, dirigée par sa femme 
aimable et tres instruite, devint un centre littéraire, oü le 
latin et ^e grec et même Thébreu étaient d'un usage fami- 



1) Jean Calnn. Les hommes et les choses de son temps par E. Doamer- 
gue 1899 I. p. 596. 
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lier" '). In 1547 stierf Perette Bade. Drie jaar later (1550) 
trok Robert naar Genève. Daar hertrouwde hij met Mar- 
guérite du Chemin, weduwe Pillot. Nadat hij te Genève 
een nieuwe drukkerij had opgericht, stierf hij den 7^" Sep- 
tember 1559. Over zijne verdiensten als boekdrukker — 
grieksche typen, uitgaven van grammatische en theologische 
werken , oude schrijvers , in-folio van Calvijns Institutie ( ' 553) 

— over zijne verdiensten als geleerde — Thesaurus linguae 
Latinae, edities van het N. Testament, versindeeling (1551) 

— over zijne verdiensten als apologeet der Reformatie, 
erkend door de opdracht van het geneefsche eere-burger- 
schap (1556) en door het roomsche lasterpraatjen dat hy 
een dief was — mogen wij hier niet verder handelen. Op 
de genealogische gegevens van de familie komt het aan. 

Uit Robert's eerste huwelijk sproten tien kinderen. Drie 
van hen zijn historische namen geworden: Henri, Robert, 
Frangois. 

Henri II werd geboren in 1528. Met hem bereikt het 
geslacht der Etiennes zijn glanspunt. „C'était, dit la France 
protestante (2^ édition), une de ces têtes puissamtnent orga- 
nisées, capables de tout embrasser" 2). Henri's zeldzaam 
gelukkige aanleg werd van stonde aan ontwikkeld door uit- 
muntende leiding. Als knaap beoefende hij grondig Hellas* 
taal onder de auspicieën der beste parijsche professoren. 
Weldra werd hij zijns vaders adsistent. Als negentienjarig 
jongeling begon hij wetenschappelyke reizen te ondernemen. 
Hij bezocht Italië, Engeland, de Nederlanden. In 1550 
verplaatste hij zich met zijn vader naar Genève. Daar gaf 
hij eene grieksche vertaling van Calvijn's Katechismus uit. 
Telkens nam hij den reisstaf weer ter hand. In 1554 is hij 
te Parijs en publiceert er eene uitgave van Anakreon, In 
datzelfde jaar werkt hij nog te Venetië en vindt te Rome 
een aanzienlijk fragment van Diodorus Siculus. Naar Genève 
teruggekeerd (1555) huwt hij Marguérite Pillot, zijne kalf- 



1) E. Poumergae o. c. p. 598. 

2) B. Doumergae o. c p. 602. 
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zuster. Deze stierf in 1564. Het volgend jaar hertrouwde 
hij met Barbe de Wille, die hem in 1581 ontviel. Een derde 
huwelijk ging hij (1586) aan met Abigail Pouport, die hem 
een jaar overleefde. In 1566 had hij intusschen eeiie druk- 
kerij opgericht, die later (1559) met de zaak van zijn vader 
samensmolt. Eenig was Henri's werkkracht. Edities van 
klassieken, door hem geëmendeerd en gecommentarieerd, 
volgden elkaer gedurende eene reeks van jaren op. Aan zelf- 
standige werken geen gebrek! Als lexicograaph stichtte 
Henri zich een monumentum aere perennius door zijn The- 
saurus linguae graecae (1572). Tot tweemaal toe gaf hij 
een text van het N. Testament, naar zijn eigen recensie uit. 
Wij spreken maar niet over andere edities die van zijne 
pers kwamen, b. v. die van Beza (1565). IJverig beoefende 
hij de diplomatische kritiek. Hij stierf in 1598, te Lyon. 

Uit zijn eerste huwelijk had Henri Etienne vier kinderen, 
die jong stierven. Uit zijn tweede werden er acht geboren. 
Slechts drie er van overleefden hunnen vader. Uit de derde 
echt sproten er twee, die vóór hun vader ten grave daalden. 
Van de drie kinderen uit het tweede bed stierf Dé ui se on- 
gehuwd (1614). Florence trouwde met den philoloog Isaac 
Casaubonus en werd moeder van den geleerden Meric Ca- 
saubonus. De eenige zoon van Henri, die hem overleefde, 
was de in 1567 geboren Paul. Deze volgde zijn vader in 
de drukkerij op, gelijk hij van hem overerfde lust tot studie 
en tot reizen. Hij zette de uitgave van de klassieke schrij- 
vers, door zijn vader begonnen, voort. Ook gaf hij twee 
drukken van het N. Testament. Paul Etienne, wiens ge* 
schiedenis eene véél-bewogene was , had acht kinderen. Iwee 
zonen droegen hem grafwaarts: Joseph, boekdrukker tö La 
Roebelle (t 1629) en Antoine (t 1674) boekdrukker — met 
den titel „iraprimeur du roi" te Parijs. Beiden waren in het 
roomsch-katholicisme teruggevallen, overleefden hun kroost, 
zoodat déze tak der Stephani met hen uitstierf. 

De tweede zoon van Robert Etienne was de naamgenoot 
zijns vaders: Robert II. 

Hij had den twintigjarigen leeftgd bereikt toen zijn ouders 



Digitized by 



Google 



88 



Parija voor Genève vaarwel zeiden. De jonge Robert bleef 
roomsch en leefde als boekdrukker te Parijs. Onder zijn 
edities munt uit het N. T. graece (1568). Hij stierfin 1571. 
Uit zijn huwelijk met Denise Barbé had hij onder andere 
kinderen een zoon, Robert III, boekdrukker, die eveneens 
in het vak opgevolgd werd door zijn gelijknamigen zoon 
Robert IV. De verdere afstammelingen dezer Etiennes waren 
rechtsgeleerden en officieren. Omstreeks 1750 stierf de tak 
in manlijke linie uit, 

Fraiigois, de derde zoon van Robert I, zag het levenslicht 
in 1540. Hij studeerde te Straatsburg en te Lausanne. Van 
1562 — 1582 bestuurde hij eene drukkerij te Genève. Hij 
publiceerde Bijbels en Nieuwe Testamenten in 't Fransch en 
in 't Latijn , alsmede fransche overzettingen van Calvijn's 
werken. Hij had twee kinderen wier geschiedenis in het 
duister ligt. 

Het wetenschappelijk geslacht Bernoulli. Hoogst merk- 
waardig is het geslacht der Bernoulli, dat door aanleg tot 
en beoefening van de wis- en natuurkundige wetenschappen, 
eeuwen lang uitblonk. De stamvader, Jacobus, vluchtte 
tijdens Alva's schrikbewind uit Antwerpen en vestigde zich 
te Franckfort a. M. Hij stierf in 1583. Zijn kleinzoon , 
Jacobus, werd in 1598 geboren, ging (1622) te Basel wo- 
nen, werd eereburger der stad, stierf in 1634. Diens oudste 
zoon Nikolaas (1623 — 1708) was koopman en lid van den 
Grooten Raad. Hij liet elf kinderen na. Onder dezen mer- 
ken wij op Jacobus (1654 — 1705), hoogleeraar in de wis 
kunde, die groote verdiensten heeft op het gebied der geo- 
metrie en der mechanica. Zijn broeder Johannes (1667 — 
1748) telde onder de eerste mathematici zijner eeuw. Zijn 
roem verbreidde zich in onze gewesten. Aan de groningsche 
Akademie werd hij hoogleeraar. Na den dood van Jaco- 
bus volgde hij dezen te Basel op. Hij is de vinder van 
den calculus exponentialis. Hun beider neef was Nikolaas 
(1687—1759). Geboren te Basel, studeerde hij te Gronin- 
gen in de Rechten en, onder leiding van zijnen oom, in 
de Wiskunde. Met dezen keerde hij (1705) naar Basel 
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weer. In 1716 aanv^^ardde hij het hoogleeraarsampt in de 
Wiskunde te Padua, dat hij (1722) tegen een leerstoel in 
de Logica te Basel inruilde. Een zoon van Johannes was 
Daniël, die in 1700 te Groningen het levenslicht aanschouwde. 
Te Basel werd hij student in de Medicijnen en in de Natuur- 
kunde. In 1733 vertrouwde men hem de professuur in Ana- 
tomie en Botanica toe. Sedert 1750 doceerde hij de Physica. 
Deze genie was facile princeps onder de natuurbeoefenaars 
van zijn tijd. Tien malen behaalde hij den eersten prijs bij 
de Académie de Paris. Zijn hoofdwerk is de „Hydrodyna- 
mica" (1738). Hij stierf in 1782. Zijn neef Johannes (1744 
— 1807) was sterrekundige. Hij bekleedde de waardigheid 
van koninklijk astronoom te Berlijn. Diens broeder Daniël 
(1751 — 1834) muntte uit door veelzijdige ontwikkeling, was 
Medicinae Doctor en hoogleeraar in de Rhetorica. Een 
andere J^roeder, Jacobus, (1759 — 1789) bekleedde den 
leerstoel voor Wiskunde te St. Petersburg. Daniël's zoon, 
Christoph, (1782 — 1863), was de beroemde technoloog en 
hoogleeraar in de Natuurkunde te Basel. Hieronymus Ber- 
nouUi (1745 — 1829) was chemicus en mineraloog. Johannes 
Jacobus (geb. 1831) pro fesseerde te Basel de geschiedenis 
en schreef belangrijke werken over de beeldhouwkunst der 
Ouden. In 1839 werd August BernouUi geboren, die in 
1890 de uitgave der „Baseier Chroniken" ondernam en te 
Basel leeft. 

Deze familie-geschiedenissen — een viertal uit velen ge- 
kozen I — zijn hoogst leerrijk. Toch waren en zijn er die 
haar overtuigende kracht, vóór het generatianisme , ont- 
kennen. Niet alle, volstrekt alle Bach's waren grootmeesters 
in de toonkunst-waereld. De familie der Etiennes hand- 
haafde zich niet voortdurend op de bereikte hoogte, maar 
zonk in de alledaagschheid terug. In de tweede generatie 
der BernouUi's was geen naam die histoiiesch werd. Men 
werpt den generatianisten voor de voeten: gij stelt in het 
licht die gevallen, waarin het overgeërfde talent of genie 
uitblinkt; gij verzwijgt die anderen, waarbij van overgang 
niets gezien wordt; gij doet zoo ten bate van uwe meening: 
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„anima ex anima nascitur". Wij willen deze tegenwerping 
onder de oogen zien. Zij komt feitelijk hferop neer: indien 
er 2iels-generatie ware, zou men zekere geslachten, in al 
hunne vertegenwoordigers, dezelfde overgeërfde talenten zien 
vertoonen. Dét is echter niet het geval. Atqui ergo: wat 
blijft er over van uwe generatianistische hypothese? 

Dezen onbillijken eisch te stellen is echter zeer opper- 
vlakkig. Niet één generatianist zal zich dan ook uit het 
veld' laten slaan door het empiriesch geconstateerde feit^ 
dat de werkelijkheid, zooals een ieder ziet, niet aan dien 
eisch beandwoordt. Zóó mechaniesch-eenvoudig gaat het niet 
toe in de opbloeiing der menschheid. De conservatie, te 
midden der verandering, wordt geen bloote herhaling. Zeer 
ingewikkeld zijn de wetten der erfelijkheid, waarmede wij 
naar Lamers' juiste opmerking, „zeker veel minder ver- 
trouwd zijn dan sommigen ons willen doen gelooven*' i). 
't Zijn bovendien wetten, die zich, wel steeds dezelfde, toch 
steeds in niet dezelfde omstandigheden ontplooien. 

In de eerste plaats merken wij op dat de nieuwe ziel — 
wat wij later ontwikkelen — procedeert uit het metaphy- 
siesch contact tusschen de ziels-potenzen in de telings-pro- 
ducten van den vader en van de moeder aanwezig. Niet 
met monolaterale maar met bilaterale invloeden hebben wij 
te rekenen. Is de vader in een zeker opzicht psychiesch 
hoogst begaafd, de moeder in dat zelfde opzicht eveneens, 
en is in beiden die begaafdheid tot ontplooiing gekomen, 
dan zal het kind door hen gegenereerd in dat zelfde opzicht 
zoo goed als zeker uitblinken, krachtens de onmiddellijke 
overerving, 't Is echter ook mogelijk dat het talent in het 
kind latent blijft. Het talent kan in den vader tegenwoordig 
maar latent zijn, in de moeder tegenwoordig en ontplooid, 
of omgekeerd. In één der beide toestanden zal het kind zijn 
en dat wel naar de onderlinge krachts-verhouding der voort- 
telers, vooral ook naar hunnen leeftijd en hunnen gezond- 
heidstoestand. Nu wordt het duidelijk hoe uit geniale ouders 
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af uit ouders waarvan één talentvol, gemaal is, schijnbaar 
alledaagsche of inférieure kinderen geboren worden ; hoe het 
genie in den éénen broeder schitterende, in den anderen 
sluimert en hem alledaagsch doet schijnen, hoe in genealo- 
gische lijsten zekere reeksen onbeteekenend zijn (schijnen), 
terwijl de volgende weer uitblinken, b. v. de tweede generatie 
der Bernoulli'g. Alle verschijnselen van het z. g. atavisme en 
van collaterale erfelijkheid hooren hier te huis. Het valt 
buiten de grenzen van onze studie hier verder op in te 
gaan. Alleen merken wij op dat het „latent-bestaan'' van 
ziels-energiën in de ouders het dikwijls voorkomend gelijken 
van klein- of achterkleinkinderen op groot- of overgroot- 
ouders verklaart. Van een „ganzlich verschwunden sein" *) 
dier aanleggen bij ouders is geen sprake. Ook is het geen 
raadsel meer dat een alledaagsch ouderpaar — een schijnbaar 
alledaagsch nl. — zich verheugt in talentvol of geniaal 
kroost. In één der ouders kan latent of ontplooid een aanleg 
aanwezig zijn die den anderen ontbreekt. ^Hunne onderlinge 
krachtsverhouding zal beslissend zijn voor de nieuwe psyche. 
Wat echter nóch in den vader , nóch in de moeder, evenmin 
ontplooid als latent voorhanden is, zal ook in het kind 
ontbreken. 

Bij dit alles vergete men niet dat zelfs de voorbijgaande 
toestanden waarin de ouders gedurende de geslachtshandeliog 
zich bevinden, invloed uitoefenen op den nieuw ontstaanden 
mensch, b. v. dronkenschap, ontstemming, verdriet, neer- 
slachtigheid, die ten kwade, tevredenheid, blijmoedigheid, 
die ten goede werken. De proefondervindelijke Zielkunde 
bevond — en dit is van het grootste gewicht — dat kinde- 
ren, uit ouders die elkaer hartelijk liefhebben, geboren, 
geestkrachtiger zijn dan het nageslacht uit „mariages de 
raison" voortgekomen. Zulke huwelijken, nog al eens aan- 
gegaan door talentvolle of geniale mannen om het lieve geld, 
verklaren dat uitmuntende vaders ordinair kroost hebben. 
De toestand en de lotgevallen der moeder gedurende de 
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dracht mogen ^ok niet uit het oog worden verloren. Immers 
merkt Prof. de Vries terecht op, „dat de natuurlijke aanleg 
van invloeden afhangt, die zich vóór de geboorte doen gel- 
den" 1). Eindelijk moeten wij rekenen met de maatschappe- 
lyke omstandigheden waaronder het kind gedragen, geboren 
wordt > opgroeit, met de voeding, de woning, het klimaat. 
De Bach's waren een muzikaal geslacht. Lang niet alle 
spruiten ervan echter konden eenigszins in de schaduw staan 
van den koninklijken Johann Sebastiaan. Lang niet allen 
zelfs waren grootheden van den tweeden of derden rang. 
Maar wie zal zeggen wat er school in zoo menigeen hunner, 
die — artisten zijn nu eenmaal niet altijd kapitalisten — 
om nooddruft te verwerven, van 's morgens vroeg tot 's avonds 
laat, werken moest in een bakkerij, zooals de oude Veit, 
achter een schaaf bank, of met de hand aan den ploeg? 
Oefening kweekt kunst. Niet alle bloesem zet vrucht want de 
stormwind woedt. Niet iedere knop wordt een roos want 
een wreede hand slaat hem af. De groote Etiennes ontwik- 
kelden zich bij het gloren van de Reformatie-zon. De des- 
cendenten, die tot Rome terugkwamen, verschrompelden. In 
de geschiedenis der geslachten en der menschheid gaat het 
nu eenmaal niet toe als in de kassen van den bloemkwee- 
ker, als in de stalling van den veefokker. Niet telkens 
worden de beste ontwikkelings- voorwaarden , methodiesch, 
opééngehoopt. Spartaansch-sarkastiesch klinkt wat Schopen- 
hauer schrijft, hoewel er eene waarheid in zit: „Könnte man 
alle Schurken kas trieren und alle dummen Ganse ins Klost er 
stecken , den Leuten von edlem Charakter ein ganzes Harem 
beigeben, und allen Madchen von Geist und Verstand Man- 
ner, und zwar ganze Manner verschaffen, so wiirde bald eine 
Generation erstehen , die ein mehr als Perikleisches Zeitalter 
darstellte" ^). Maar een hoogere systematiek heerscht hier! 
Het weemoedige „omnia creta decrescunt, omnia aucta se- 
nescunt" blijft voorts aan eene grondwet van het historiesch 
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bestaande herinneren. Individuen, gezinnen, families, ge- 
slachten, volken ontstaan, groeien, bloeien — nemen af, 
sterven weg, zijn niet meer. Eens zal de menschheid niet 
meer bestaan in den tijd. Wij vliegen daarheen! Jhvh God 
alleen blijft en door Zijnen wil zal blijven het Jeruzalem dat 
boven is — ontheven aan den denkvorm „tijd". En dat 
wegzinken van geslachten, die eens schitterden in hunne 
groote, zonen, geschiedt niet tegen, maar overeenkomstig de 
wetten der ziels-processie. Op de hoogste spanning van het 
genie in den vader volgt de ontspanning, als door uitput- 
ting, in de nakomelingen. „Progressieve erfelijkheid is geen 
regel, maar zeer hooge uitzondering" ^). Bij de BernouUi's 
vinden wij mannen, geniaal, talentvol of gedistingeerd tot in 
acht geslachten. Maar het middencijfer is dat na vier, vijf 
linieën de schittering van het genie taant tot het matte licht 
van het alledaagsche. Door één der bilaterale invloeden, 
door de atavistische momenten in hén, herneemt in de ziels- 
processie het algemeene de overhand over het individueele, 
er is terugkeer naar den doorgaanden type en de namen der 
gepraedestineerde baanbrekers worden mijlpalen op den ont- 
wikkelingswegder menschheid. Hoofddoel der waereld-tragoedie 
is niet de voortdurende apotheose van genieën-geslachten, 
van heroën-families , is nog minder de aan-de-kaak-stelling 
der misdadigers of het angstig treurlied over de minder- 
waardigen gezongen, gelijk het pessimisme ons wil doen 
gelooven, maar is de Eere Gods die in en door de wetten 
van het generatianisme de waarheid handhaaft dat Hij het 
is die verhoogt, Hij het is die vernedert. In en door de 
wetten van het generatianisme zeg ik. Want al die invloe- 
den, gunstige en ongunstige, waarvan ik sprak, late men 
gelden! En dan make men statistiek! Op tien Bach's meer 
begaafde musici dan op zooveel duizenden uit anderen stam. 
Pleit ddt verschijnsel vóór of tégen ziels-processie? Bezwijkt 
Helvetius' bot pelagiaansche stelling dat alle menschen gelijk 
geboren worden, met gelijken aanleg, en dat de opvoeding 



i) Prof. O. H. Kuhn. 

/Google 



Digitized by ^ 



94 

alteen onderscheid teweegbrengt, niet voor dat verschijnsel? 
Dezelfde opvoeding aan verschillende individuen, vooral uit 
onderscheiden familie, geslacht of volk, gegexcn, leidt tot 
geheel verschillende resultaten, wijl de op-te« voeden indivi- 
duen verschillen. 

Wanneer wij van het artistieke en intellectueele levens- 
gebied tot dat des gemoeds overgaan, vinden we wederom 
de afhankelijkheid der descendenten** van hunne ascendenten 
Wat het uitwendige betreft — de uitdrukking van indrukken, 
gevoelens, zielsbewegingen, hartstochten, in gebaren, lichaams- 
houdingen en wendingen , kleurverhooging en verlaging van 
't gelaat — sedert Darwin zijne verhandeling over „Het uit- 
drukken der gemoedsaandoeningen bij den mensch en de 
dieren" schreef ^), twijfelt niemand er meer aan of de erfe- 
lijkheid speelt hierin de groote , schier eenige , rol. De invloed 
door opvoeding en vporbeeld geoefend, wordt op dit gebied 
tot een minimum tei^uggebracht. Opmerking verdient het, 
telkens weer hevestigde, feit dat deze of gene uitdrukking 
voor eene bepaalde gemoedsbeweging in de eene familie zeer 
sterk en veelvuldige in de andere zeer zwak en zeer zeld- 
zaam, in de ééne familie wél, in de andere niet voorkomt. 
Wat het inwendige aanbelangt, de zielsbeweging waarvan 
het aangeboren gebaar de vertolking is ; neigingen ten goede 
of ten kwade; hartstochten, edele en onedele; hoedanighe- 
den en gebreken; ondeugdeu en zonden — wie zag ze niet 
overgaan van vader op zoon, tot in het derde en vierde 
gelid ? De neuroloog en de psychiater , de agent der levens- 
verzekering en de criminalist weten wel waarom zij naar de 
familie-geschiedenis vragen. Alcoholisme en krankzinnigheid, 
overspannen geslachtsdrift en moordlust, perversiteit in het 
sexueele en menschenschuwheid, neurasthenie en neiging tot 
zelfmoord, luiheid en kwelzucht, kleptomanie en zwerfzucht, 
idiotisme en cretinisme, gulzigheid en vraatzucht, speelzucht 



1) Uit het Engelsch vertaald en met aanteekeningen Toorsien door 
Dr. H. Hartogh Heijs van Zouteveen. 2e Druk. Arnhem — Nijmegen. Gebr 
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en spilzucht, vrekkigbeid en gouddorst, hysterie en leugen- 
achtigheid, ziedaar de banden van — ziekte zeggen steeds 
meerderen in onze dagen ^ van ziekte alleen, — van ziekte en 
zonde, van vloek en ellende zeggen wij; die nu zoo, dan 
weer anders gestrengeld, in de grilligste wendingen en toch 
naar vaste wetten, de geslachten aan elkaer verbinden. Het 
, lust ons niet concrete voorbeelden bij- te-brengen uit de ge- 
schiedenis der massa perdita. Ieder medicus, ieder paeda- 
goog, ieder zielszorger leert in zgne practijk iets kennen van 
de erfelijkheid der zielsziekten, — denk b. v. aan Beierén's 
Wittelsbachen! — der neigingen tot bepaalde zonden, die 
zich nu in dézen, dan in géoen vorm voortplanten; in dit 
geslacht latent blijven , verraderlijk , om zich in het volgende 
weer te openbaren, vreeselijk. Bizondere gevallen, nauwkeurig 
waargenomen, zoo volledig mogelijk gedocumenteerd, kan 
men vinden in speciale werken : de droeve Odyssea van zoo ^ 
menig geslacht, voortgezet onder vloek en tranen, of onder 
schier daemoniesch spotlachen — totdat de ontaarding en 
verwording in vernietiging uitloopen .... tenzij andere krach- 
ten ingrijpen! Welke die krachten zijn, waarover wij later 
uitvoeriger spreken? 

In zijn hoofdwerk de „Rougon Macquart", vertelt Zola ons 
het treurige epos naar waarheid. Maar van de waarheid ziet 
hij bovenal ééne zijde: de wettische in nachtschaduwen ge- 
huld. Deze geniale, ongeloovige artist, in het roomsche land 
levende, zwijgt , waar onze Beets door de Evangelie-waarheid 
getroost, uitroept: 

„Indien niet Godes heilgend., 
Gebleken waar op Golgotha!" 

De dagen komen — hun ochtendstond gloort reeds boven 
den nacht van het bankroete materialisme! — waarin de 
psychiaters roepen om evangelisten. 

De individu; uit de vereeniging — meer of min edel tot 
stand gekomen — van de ouders het gezin ; uit de gezinnen 
de families; uit de families de geslachten; uit de geslachten 
bet volk. Zóó gaan wij steeds van den ingeschrevenen tot 
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den omgeschreven cirkel. Gelijk zekere psychische eigen- 
aardigheden gezinnen, families, geslachten kenmerken, zien 
wij ook de volken, uit de geslachten organiesch ontwikkeld, 
ieder voor zich, min of meer scherp, een bepaald charakter, 
het „volks-charakter'' dragen. Dat charakter — waartoe wij 
moeten doordringen om 's volks zeden en gewoonten, instel- 
lingen en wetten , geschiedenis en rol te midden der mensch- 
heid te verklaren — wordt maar niet willekeurig aangenomen 
en afgeschud, 't Hangt innig , onverbrekelijk saam met 's volks 
verleden, 't Is geworden onder de wet der erfelijkheid. Heel 
een gebied van onderzoek opent zich hier voor de ethno- 
graphische psychologie, gezonden loot aan den boom der 
wetenschap, maar die nog pas even ontsproot. Dit vond zij 
rQcds: of een volk meer particularistiesch den wel universa- 
listiesch aangelegd zij — in het heden vindt gij, 'wat de 
'grondcharaktertrekken aangaat, het verleden, de oorspron- 
gen terug. De wet der erfelijkheid immers is, door alle 
omvormingen heen, die der conservatie. Merkwaardig is in 
dit opzicht óók het Joodsche volk, dat met zijn zeer sterk 
particularisme een zeer sterk vermogen van aanpassing aan 
de omgeving paart. Gij vindt Joden onder allen hemel, te 
midden van alle volk — steeds zich zelf. Eeuwen na eeuwen 
vervlogen sedert Salomo zijn tempel wijdde door gebed; 
eeuwen sedert Jeremia's klaaglied weenend ging over Jeru- 
zalem's puin; een strijd van eeuwen maakte de diaspora 
door ! Zie dat volk , vooral in ons Nederland , waar het allicht 
onder betere voorwaarden verkeert, dan ergens anders. 
Onder Christenen leven zij met Christenen, verkeeren met 
hen vaak als vrienden. Zij pleiten in onze gerechtszalen. Zij 
doceeren aan onze Gymnasia en Universiteiten — steeds 
blijven zij zich zelf. Gij herkent ze aan hun gang, aan hun 
levendige gebaren, aan hunne stem-intonatie , aan hun zwarte 
haar, aan hun krachtigen wenkbrauw, aan hun zielvol, ge^ 
meenlijk melancholiek oog, door Israëls zoo ontroerend 
weergegeven in zijn doek: „De Zoon van een oud volk." Zij^ 
zijn een vruchtbaar ras en leven lang. Kinderen van het 
land waarover de Ooster-zon straalt en niet der lauwe Wes- 
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terstranden, hebben zij een diep gevoel, eene schitterende 
verbeelding, een vèerkrachtigen wil, een taai geduld. Een 
dichter ^als Da Costa — hij zelf leerde het u — verstaat gij 
niet bij verwaarloozing van zijne genealogie , evenmin als zoo 
menigén componist , Jood of van joodschen oorsprong, kunst- 
priester in den tempel der Muzen. Renan phantaseert ergens 
op de wetenschappelijke minderwaardigheid der Joden, maar 
de romanschrijver van „La Vie de Jésus" beleedigt dus 
doende de werkelijkheid. Met hunne deugden , die vele zijn-, 
en met hunne ondeugden, leven de Joden te midden van 
Christen- volken verspreid: hier vervolgd, d4ar geduld , ginds, 
„om der Vaderen wil" mede, gastvrij ontfangen; in allerlei 
conditie; onder verschillend klimaat — toch zijnde en blij- 
vende Joden: het merkwaardigste voorbeeld van physiologi- 
gische en psychologische overlevering. 

In de Franschén onzer dagen met hun Dreyfus' schandaal, 
hun „conspuez Zola", hun ;,vive Tarmée", en dat belachelijke 
^fort Chabrol", maar ook met hun ridderlijke ontroering en 
edele sympathie voor Paul Kruger, zou Caesar zijne Galli 
herkennen. De geschiedenis van Frankrijk sedert de groote 
revolutie tot op de jongsta trago-komische gebeurtenissen en 
hooge ziels-uitingen is de dramatiseering van een wél-bekenden 
passus in „De Bello Gallico." Zóó blijft het charakter in 
het meest naar veranderingen woelende volk. 

Een volk openbaart zgn charakter niet alleen in zijne 
mannen rijp van jaren, maar ook — • en misschien het meest 
typiesch — in zijne jeugd. De hollandsche jongen, door 
Eüldebrand vereeuwigd, weet niet dat hij typiesch is, wil 
niet „den hollandschen jongen uithangen." De zweedsche 
jongen, die in Potgieter zijn beschrijver vond, is zich even- 
min van zijn type bewust, acteert evenmin als op de planken. 
De creatianist verklare het verschijnsel ! En als hij dan zegt 
dat aan een rozenstruik geen dadels groeien, dan heeft hij 
groot gelijk, maar dan heeft hij tevens aan zijne theorie 
den zak met de banden gegeven, 's Volks verleden herleeft 
in 's volks jeugd. In het „Et moi je veux mourir aux lieux 
oü je suis née", door Andrieux der moeder van den „petit 
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Savoyard" op de lippen gelegd, zijn reeksen van voorge- 
slachten aan het woord. 

Maar óók de volken zijn opgenomen in de wet van het 
groeien, bloeien, vruchtdragen , afnemen. Er is een „Deca- 
denz der Völker". Allengs vervormen zij zich. Hun charac- 
teristicum blgft, maar gewijzigd onder den drang van uit- 
wendige omstandigheden, bij het verminderen van de inwonende 
energiën^ vooral door het zondig misbruiken, of het zondig 
verwaarloozen er van. Een volk dat te gronde gaat, richt 
zich zelf te gronde. Polen werd onder zijn naburen verdeeld 
als buit , omdat de poolsche partijen onderling elkander ver- 
beten, eigen belang boven de algemeene zaak stellende. 
Spanje's zon taande door den deleteeren invloed van het 
Jesuïtisme én door de luiheid en den hoogmoed, die volks- 
zonden. Frankrijk verschrompelt door het twee-kinderen- 
stelsel. Der volken historie is óók hun gericht. 

ledere geschiedenis van een volk is eindelijk als eene rivier 
die door zijtakken zich overstort in een anderen stroom , of in 
haar deltavorming beur wateren , eens langs bergen stoeiende 
uitstort^ moede, in den oceaan. 

Door en in de geschiedenis der volken zet de menschheid 
haren ontwikkelingsgang voort. Als een geheel genomen 
heeft de menschheid haar kindsheid en jeugd, haar jonge- 
lingsleeftijd, haar rijpe jaren gehad , en gaat zij haar ouder- 
dom, haar dood te gemoet. Heel die ontwikkelingsgang 
heeft onder Gods opperbestuur plaats. Die souvereiniteit doet 
zich gelden zoowel door Gods ingrijpende daden als door 
wetten en krachten die God der menschheid als inwonende 
bestelde. Telkens gaat de Gods-daad de volgende ontwik- 
keling vooraf. Laat ons enkele hoofd-momenten noemen. In 
djBU beginne belijden wij de Scheppingsdaad Gods, conditio 
sine qua non van éX wat voorts in den tijd is en zich ont- 
wikkelt. Door schepping ontstaat de menschheid om zich te 
ontplooien volgends de haar inwonende energieën. Als die 
ontplooiing , reeds in de eerste kindsheid van het menschdom 
door het mysterie der zonde anormaal wordt, treedt God 
handelend op door de Heilsopenbaring. Later wordt Israël 
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afgezonderd en geïnstitueerd als volk der openbaring terwijl 
de Goüm hunnen ontwikkelingsgang voortzetten evenals 
Israël , rijpende tot de volheid der tijden, 't Is de jengel ^ 
't zijn de jongelingsjaren der menschheid. Het specifiek pneu- 
matische is nóg geïnvolveerd in het algemeen psychiacho. 
Van daar het natuurlijke, het naïve dat ons negentiende- 
eeuwers boeit en verfrischt. Hoe kinderlijk-natuurlijk wee- 
klaagt een David over zijn Saul en Jonathan, gevallen op 
Gilboa's hoogten , over zijn Absalom , ach te vroeg gestorven ! 
Hoe kinderlijk-natuurlijk schreien Homerus' helden, terwijl 
wij onze tranen verkroppen! Hoe lachen zij luidruchtig — 
een homeriesch gelach! — terwijl wij tucht oefenen over de 
uiting onzer vreugd! Wat stoft Odusseus echt jongensachtig 
op zijn roem, die ten hemel stijgt, ter\yijl wij in eene — 
niet altijd oprechte! — bescheidenheid ons terugtrekken. 

Onder goddelijke, directe, leiding wordt Israël gevormd, 
zooals de jeugdige individu opgroeit onder toezicht, onder 
het gedurig ingrijpen van opvoedende ouders en leermeesters. 
Door wonderen en teekpnen , door concrete openbaringen doet 
God Zijn wil kennen. Gezichten worden gezien en droomen 
gedroomd. Heeft de TcpoTr^pxfTKevxvK; onder Israël en Goiim 
haar doel bereikt, dan wordt de volheid der tijden ingewijd 
door het handelend optreden Gods in de zending van Zijnen 
Zoon. Het tijdvak der rijpheid is gekomen. Zijn aanvang 
is wederom gekenmerkt door wonderen als teekenen. Origenes 
zag ze nog gebeuren. Zij behooren tot de jeugd der Chris- 
telijke kerk. Gaandeweg nemen zij af. De leiding van de 
kerk geschiedt door de inwonende krachten des Heiligen 
Geestes. En de menschheid zet heur ontwikkelingsgang voort 
zich bedienende van al de ervaringen gedurende eeuwen ver- 
kregen, toepassende tot verhooging van geluk en van genot, 
of tot eigen vernietiging, een rijkdom van wetenschap als 
geeiv vroegere tijd aanschouwde. Maar tal van teekenen 
vertolken ons dat haar avondzon ter kimme nijgt: de over- 
verzadiging harer decadenten, het practiesch pessimisme 
harer moedeloozen; het zedelijk anarchisme harer zonen die 
schade leden aan hunne ziel — en het uitzien der Gemeente 
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naar 's Heeren parousie. Eens zal voor de oude menschheid 
het einde daar zijn, want de vorm dezer waereld gaat voorbij. 
Die geschiedenis nu der menschheid speurt ook de theoloog 
na. Van de leer der Schepping leidt die geschiedenis hem , 
over de Christologie en Pneumatologie, naar de Eschatologie 
heen. Telkens als eene nieuwe aera ingewijd is door Gods 
ingrijpen, treedt onder Gods opperbestuur, dat 's menschen 
verand woordelijkheid onaangetast laat, de ontwikkeling uit im- 
manente krachten op. God schept het eerste menschenpaar. 
Hij schept het goed, met krachten en gaven voorzien. Hoe zal 
de verand woordelijke mensch die gaven aanwenden? God geeft 
aan Israël de Wet. Eert of onteert het volk haar? Christus 
komt. Maar de verkondiging van het Evangelie en de uit- 
breiding van het Koninkrijk geschiedt door bemiddeling van 
menschen. Zóó worden geslachten geboren onder het geklank 
des Evangelies, opgenomen in het Doopverbond — of niet 
5,1 naar de zendingsijver -'s Heeren zendingsbevel volbrengt, 
é\ naar voorgeslachten met het talent hun toevertrouwd, 
woekeren of 't in een zweetdoek begraven. Alles wijst heen 
naar samenhang, naar solidariteit, naar organische eenheid 
van het menschelijke geslacht, die het generatianisme veron- 
derstellen. De midden-eeuwsche scholastiek , die zich verdiepte 
in begripS' splitsing, maar wier kracht waarlijk niet school 
in „philosophia historiae", kon vrede hebben met de psycho- 
logische atomistiek en onder het toeknikken der Pelagianen 
van de schepping der nieuwe ziel „ex nihilo" spreken; de 
eeuw van De Savigny, Niebuhr, Ranke heeft er, — en voor 
goed — meê gebroken. Het atomistiesch creatianisme is te 
„kleinlich", te mechaniesch, om op te treden in het drama 
dat eindigt met een helschen vloek of met het hemelsch 
Hallel. Zoodra gij de dingen dieper indenkt, laat het crea- 
tianisme u in verlegenheid, of liever, gij negeert 't van zelf 
om zijne onbruikbaarheid. Ik wil hier nog eens op Dr. 
A. Kuyper wijzen. Deze geniale denker en leider der „Gere- 
formeerden" houdt vast aan de traditie, aan Voet en aan 
heel de keurbende der Scholastiek. In „E voto Dordraceno" 
vraagt Dr. Kuyper éérst naar de overlevering der vaderen. 
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En hij handhaaft, met haar, uitdrukkelijk het creatianisme. 
Maar bij de ontwikkeling van de dingen laat hij , zooals we 
zagen, die theorie reeds links liggen, in datzelfde door- 
wrochte werk „E Voto". En wanneer hij in Amerika zijne 
schitterende „Stone- Lezingen" ten beste geeft, göhcel zich- 
zelf is, zijne forsche, frissche gedachte vrij vertolkt, otis een 
keurigen bouquet biedt uit zijn kleuren-rijken bloementuiD , 
dan zegt hij: „God had de menschen ook als losse, naast 
elkander staande, elkaar niet rakende individuen kunnen 
scheppen. Gelijk Adam afzonderlijk geschapeii wenl , koo 
had ook de tweede, de derde en voorts elke mcüsch uit 
eigen hoofde tot existentie kunnen geroepen zijn ^ maar 
zoo is het niet geschied. De mensch wordt uit dtm mcEisch 
geboren, Qn hangt krachtens die geboorte orgauiscli met 
heel het geslacht saam. In wat millioenen ook gepulveri- 
seerd, we vormen saam de eene menschheid, niet alleen 
met wie nu leven, maar met alle geslachten, die nclitcr ons 
liggen of na ons zullen komen. Uit éénen bloede is heel 
ons menschelijk geslacht" ^). 

Zóó is het! De creatianist heeft geen geschiede uis der 
menschheid. Hij heeft geschiedenissen der individuëu. Die 
telt hij bij-één en .... verkrijgt niet de geschiedenis der 
menschheid, die toch voorwerpelijk gegeven is. Het creatia- 
nisme wordt beschaamd door de werkelijkheid. Deze ihvingt 
tot generatianisme. 



1) Het Calvinisme. Zes Stone-Leziugen in October 1898 te Pi-iaetiton 
(N. J.) gehouden door Dr. A. Eujper. Amsterdam en Pretoria, D^icrkliandel 
▼oorheen Hö?eker en Wormser. bldz. 70 — 71. 

{Wordt vervolgd). 
Amsterdam. F. E. Daubanton. 
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Iets oTer den Pastor van Eennas. 



Die Visiofien des BermaSy die Sibylle 
und Clemens von Rom. Ëin Beitrag zar 
Geschicbte der altchristlichen Literatur 
von Dr. Daniel Völter, 1900, Berlin W. 9. 
C. A. Schwetschke und Sohn. 2 Mark. 

. De Con^)ositie van den Pastor Hermae 
door H. A. van Bakel. Academisch Proef- 
schrift. Amsterdam. De Roever, Eröber en 
Bakels, 1900. 

Aan de studie van den Pastor van Hermas werd in het 
afgeloopene jaar meer dan vroeger gedacht. De twee hier 
bovengenoemde schriften zijn hiervan een bewijs en de prijs- 
vraag van dit jaar, door den Academischen Senaat te Utrecht 
uitgeschreven over dien Pastor. Ieder, die geen vreemdeliDg 
is in de oud- Christelijke letterkunde, weet, dat deze Apo- 
calypse die belangstelling ten volle verdient. De inhoud 
moge wat wijdloopig en vermoeiend zijn, interessant is hij 
zeker en loont wel de studie, die er aan ten koste gelegd 
wordt. Voor het leven en de denkwijze der Christeten uit 
de Ie en 2© eeuw na Christus valt er veel uit te leeren. 
Prof. Völter bouwt voort op de studiën van F. Spitta, die in 
zfln „Zur Geschichte und Literatur des ürchristenthums," 
2. Band, 1896, S. 241—437, den Pastor van Hennas ver- 
klaard had voor een door Hermas omstreeks 130 na Chr. 
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bewerkt Joodsch, profetisch boek, dat misschien onder Claurlius 
vervaardigd werd. Völter, die dit S. 18 vermeldt, zag hierbij 
over 't hoofd, dat de ongenoemde schrijver van „Antiqua 
mater", 1887, p. 165 sqq, reeds hetzelfde beweerd had* De 
studie van Spitta maakte indertijd op Von Soden (Theol 
Litz. 1897, Sp. 584 — 587) zulk eenen indruk, dat hij bij «len 
auteur van den Pastor den vroegeren Jood en den lateien 
Christen wil onderscheiden. Dat eene Christelijke Apocaljpse 
de bewerking zou zijn van eene Joodsche , is op zichzelf niet 
vreemd. De Joodsche apocalyptiek — te beginnen met het 
boek Daniël — is de grondslag van de Christelijke apoca- 
lyptiek en vele Christelijke apocalypsen zijn omwerkingen 
van Joodsche, zooals de in onzen canon opgenomene apoca- 
lypse m. i. bewijst. 

Völter behandelt slechts de Visiones van Hermas en korat 
tot het resultaat, dat zij van Joodschen oorsprong en wel 
eene soort proselyten-litteratuur zijn, door eenen proseliet 
geschreven. Deze proseliet doet hem denken aan de o-i- 
^ófji^svot tsov v^taTov, die in de eerste eeuw na Chr. in de 
omgeving van het oude Tanais bij de Zwarte Zee vertoef- 
den. Wij moeten hierbij dadelijk opmerken, dat, zooals 
trouwens Völter niet vergeet, deze (T€(3óf4,€vot êsov v\pt(rToy geen 
Joodsche secte waren , maar eene zelfstandige. Hellenistische, 
godsdienstige vereeniging van syncretistischen aard, die met 
het Joodsche monotheïsme voorstellingen verbond, ontleend 
aan die van Zeus. Wel hadden zij ook door de erkenniog 
van presbyters overeenstemming met de Joodsche gemeenten ^ 
doch in den grond der zaak waren zij toch iets anders — 
De Visiones vormen volgens Völter geen eenheid, maar Vis. 1 
en II behooren bij elkander en zijn een deel van de Sibylle- 
litteratuur. De Sibylle spreekt hier niet zooals gewoonlijk tot 
heidenen, maar tot Joodsche proselieten , niet in hexameu-is, 
maar in proza. De vrouw, die optreedt, is de Sibylle, niets 
meer. — Maar ik zou zeggen : De vrouw is wel de Sibylle, doch 
ook de kerk , zooals Vis. II , 4 duidelijk geleerd wordt. Zou- 
der genoegzamen grond houdt Völter het daar voorkomend 
gesprek van Hermas en den jongeling voor eene latere toe- 
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voeging. De Clemens , die Vis. II , 4 vermeldt wordt, en die 
daar a-s een persoon van gewicht voorkomt en gewoonlijk 
met Clemens Romanus vereenzelvigd wordt, zou een Joodsch 
presbyter zijn. Den hier bedoelden Joodschen Clemens meent 
Völter terug te vinden in de Clement Homiliën en wel 4 : 7 — 
6 : 25 , dat een op zichzelf staand stuk vormt. De Clemens 
der oud-Christelijke letterkunde zou ontleend zijn aan dien 
van de Joodsche litteratuur. In den tijd van Domitianus 
(81 — 96) zouden de eerste twee Visiones ontstaan zijn. Ook 
Vis. III en IV zijn, hoewel geen Siby He- litteratuur, tocb 
niet van Christelijken oorsprong. De Christelijke eleinenten 
zijn daarin geïnterpoleerd. Vis. III wil Vis. I en II verbete- 
ren, wat den tijd der boete aangaat. Vis. IV is evenals het 
slot van Vis. III van nog latere hand dan het hoofdbestand- 
deel van Vis. III. De Mandata en Similitudines zouden van 
Vis. UI en IV hun uitgangspunt genomen hebben, waarop 
Vis. V de inleiding vormt. Vis. V onderstelt Vis. III en IV. 
Terloops merkt Völter (S. 52) op, dat ook de grondslag van 
de Mandata en de Similitudines van Joodschen oorsprong 
is, behalve , Simil. IX, dat oorspronkelijk Christelijk is, èn 
waarbij Simil. X als slot behoort. Zeer sterk is de invloed, 
welken IV Ezra op deze Apocalypse gehad heeft (zie Völter, 
S. 40, 41, 47), wat men Völter gaarne toe zal stemmen. 
Minder aannemelijk evenwel is, dat Vis. III, 2 {sU tov ccypóv, 
oTTou ;^ö^Sp/2f6/^) zou zien op Micha 4 : 8. Dat in xovipl^^eiq 
een terugslag te vinden zou zijn op 'T!? (van den w-b-na?? 
of kudde- toren), kan ik niet toegeven. 

Mij dunkt, dat Völter's hypothese betreffende het ont- 
staan der Visiones reeds door Vis. II, c. 2, 8 weersproken 
wordt, waar wij lezen, dat de Heer bij Zijnen Zoon [kxtx 
TOV vlov xvTov) gezworen heeft, dat zij, die hunnen Heer 
(rov Kvptov xifTcóv) verloochend hebben, van het leven beroofd 
zullen worden. Met Zijnen Zoon en hunnen Heer is Christus 
bedoeld. Völter (S. 18, 19) gevoelt deze moeilijkheid en stelt 
daarom, dat voor xxtx tou vlov xvtov oorspronkelijk gestaan 
zou hebben koc$^ sxutov , zoodat dan God bij zichzelven zweert. 
Daargelaten, dat deze hypothese vrij willekeurig is, ziet 
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Völter over /t hoofd, dat men dan i. p. v. hunnen Heer: 
Hem verwacht zou hebben. De bedoeling was dan toch: 
De Heer (God) heeft gezworen , dat zij , die Hem verloochend 
hebben, enz. Eindelijk, waarin zou de verloochening van 
God bestaan hebben? Dat men Christus verloochent, waa 
in tijden van vervolging te begrijpen. Maar waarom zou 
nien God verloochend hebben? 

Zooals bekend is, wordt in den Pastor van Hermae zeer 
sterke nadruk gelegd op de mogelijkheid van de tweede 
boete. Al vergeet ik niet, dat in de profetische litteratuur 
van Israël en in het latere Jodendom de boete eene voorname 
rol speelde en dat het boek Henoch (40 : 7 — 9) zelfs eenen 
bijzonderen engel der boete kende, dit is toch iets andeis 
dan de tweede boete , waaraan hier gedacht is. Hermas moet 
met zijne vrouw als met zijne zuster leven. Is deze ascese 
in het huwelijk bijzonder Joodsch? Ik zou zeggen: Neen^ 
maar zij is echt oud-Christelijk. 

De hoofdfout van Völter is, dat hij de groote verwant- 
schap, die tusschen vele oud-Ghristelijke producten en het 
Hellenistische Jodendom bestond — getuige in het N. T» b.v. 
de brief van Jakobus — over 't hoofd ziet. Eilieve ! al heb- 
ben wij een open oog voor de geheel eenige beteekenis van 
Jezus Christus in de wereldgeschiedenis, het Christendom 
viel toch niet uit de lucht, maar sloot zich in vele op- 
zichten aan bestaande toestanden en beschouwingswijzen 
aan. De Theologie van Vis. I, c. 3,4, waar God als Schep- 
per verheerlijkt wordt , zou niet Christelijk zijn , want van 
eene openbaring Gods in Jezus Christus zou daar geen sprake 
zijn (S. 20). Maar moet dan elke Theologie in de oud- 
christelijke letterkunde b.v. aan de Johanneïsche worde ge- 
toetst? Kan ook niet een Christen alleen over God ala 
Schepper spreken? M. i. verraadt eene dergelijke kritiek 
niet genoeg historischen zin. Met hetzelfde recht, waar- 
mede Völter Hermas eenen Jood noemt, zou men Athenagoras 
eenen heiden kunnen noemen. Het is waar, dat begrippen 
als heiligen y dienaar Gods^ rechtvaardigen y geen specifiek 
Christelijke begrippen zijn (S. 19). Maar zijn zij dan on- 

Theol. studiën 1901. B 
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Christelijk? Kon een Christen deze begrippen niet van de 
Joden overnemen? Wil men bewijzen, dat een Christen der- 
gelijke begrippen niet gebezigd kan hebben, dan moet men 
bewijzen, dat zij met het Christelijk beginsel in strijd zijn, 
en dat heeft Völter niet gedaan. 

De Heer H. A. van Bakel is van hetzelfde gevoelen als 
zijn leermeester, doch heeft zijn onderzoek niet tot de „Vi- 
siones" bepaald, maar tot den geheelen Pastor uitgestrekt. 
Hij zegt bl. 136: „Toen het Christendom ook daar (in 
proselietenkringen) zijne intrede deed en velen de nieuwe 
leer gingen omhelzen, heeft een hunner, wien de Pastor lief 
geworden was, hem een Chrietelijk kleed aangetrokken/' Bij 
de Christelijke bewerking trad Christus in de plaats van 
Michael. Al de hoofdzaken, waarop het eigenlijk aankwam, 
al deze KsCpxXxix (Vis. V : 5^) heeft de Christelijke bewerker 
vereenigd in de 9® Sim., waaraan als slot de 10® werd toe-? 
gevoegd. De Heer van Bakel heeft in zijn proefschrift den 
geheelen Pastor (Visiones, Mandata en Similitudines) , uit 
zijn oogpunt beschouwd en vooral rekening gehouden met 
de resultaten van Spitta. Wij kunnen er niet aan denken, 
in een tijdschriftartikel in bijzonderheden op zijne beschou- 
wingen in te gaan. Uit het voorafgaande blijkt genoegzaam, 
dat wij hém zijne stelling niet gewonnen geven. Gaarne 
evenwel willen wij te gelegener tijd met zijne opmerkingen 
rekening houden. De Heer van Bakel verdient den Ipf, dat 
hij met zorg zijn proefschrift bewerkte, en ik betreur het, 
dat hij niet in de gelegenheid geweest is, naar den te Utrecht 
uitgeloofden eereprijs te dingen. In zijne zorgvuldig uitge- 
kozene litteratuur heeft hij verzuimd, kennis te nemen van 
een artikel van Prof. Van Manen in het „Theol. Tijdschr." 
van 1889, bl. 532 — 550 over den Pastor van Hermas. 



In plaats van den lezer te vermoeien met eene uitvoerige 
bestrijding van de vele gronden, die voor het bestaan van 
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den zg. Joodschen Paatoc zoadeiL pMten^ wil ik met een enkel 
woord mgn geToelen over de samenstelling Yan den Pastor 
en over den schrijver zeggen. Het boek maakt op mij den 
indruk van éénen persoon afkomstig te zijn, die in verschil- 
lende perioden van zijn leven verschillende gedeelten v&n zijn 
boek samenstelde, en telkens naar het voorafgaande verwees, 
Van afzonderlijke, naast elkander staande boeken ; bemerk ik 
niets. Ik zie daarvoor geenen grond in het vaak daarvoor 
aangehaalde uit den 11®» feestbrief van Athanasius van 339j 
waar hij naar de vertaling van Larsow (wij hebben de feest- 
brieven in eene Syrische vertaling) zegt: „Wenn man nicht 
selbst an dem Zeugniss des Hirten Anstoss nimmt, so mag's 
gut sein , auch den Anfang seines Buches anzuführen ^ wo er 
sagt u. s. w.", en dan volgt het eerste van de Mandata. Het 
komt mij voor , dat wij daaruit niet de gevolgtrekking mogen 
maken, dat Athanasius eenen besnoeiden Pastor heeft gebruikt, 
Athanasius gebruikte afzonderlijk de Mandata voor het cate- 
chumenenonderricht, omdat de „Visiones" daarvoor niets gaven* 
Al heeft Athanasius eenen Pastor zonder de „Visiones" ge- 
bruikt, daaruit volgt niet, dat een oudere Pastor aan den 
tegenwoordigen ten grondslag heeft gelegen, daar de Vi- 
siohes, als behoorend tot den Pastor, toch reeds stellig ge- 
bruikt zijn door Clemens Alexandrinus en Origenes. Ook 
mogen wij ons voor het bestaan van dien ouderen Pastor niet 
beroepen op de opschriften van vele Lat. vertalingen boven 
Visio V, dat de inleiding vormt op de volgende Mandata, 
als „Incipit visio quinta. Initium Pastoris. Incipit initium 
Pastoris, nuntii poenitentiae" etc. Al deze opmerkingen be- 
wijzen alleen, dat de Latijnsche afschrijvers van de waar- 
heid doordrongen waren, dat het voornaamste deel van den 
Pastor in de Geboden en Gelijkenissen gezocht moeten wor- 
den, die Hermas op hooger bevel had moeten opschrijven 
volgens Visio V. De „Mandata" en „Similitudines" werden 
als een vijfde gezicht na de vier voorafgaande opgenomen. 
Het slot van Visio IV doet niet denken aan een einde en 
het begin van Visio V niet . aan den aanvang van een af- 
zonderlijk boek. Visio V is de overgang van het daaraan 
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voorafgaande tot het daarop volgende. Zie Visio V : 5 xtts- 
ari^ijv 7va & eïisg Trpórepov ttólvtx <toi TriXtv iei^a. Ik erken 
volmondig, dat deze haak gekunsteld is, daar de Mandata 
en de Similitudines geen eenvoudige herhaling van de Vi- 
siones zijn. Maar dit doet niets af van bet feit, dat de 
apocalypticus de twee deelen van zgn boek hierdoor wilde 
verbinden. Met tcc is sTepx^ K»6m <rot 3f/f«, ovTcag ypA^i^ 
(Visio V : 5) wijst de apocalypticus op Sim. X. Tegen eenen 
redactor van het boek pleit de eenheid in taal en stijl. Hoe 
de apocalypticus gewerkt heeft^ is moeilijk aan te toonen. 
Heeft hij de verschillende aanteekeningen afzonderlijk gemaakt , 
later samengevoegd en de stof tot eene eenheid geredigeerd? 
Wie zal het zeggen? Maar het komt mij voor, dat de ver- 
schillende deelen niet onafhankelijk van den schrijver zelven, 
dus door een ander zouden zijn samengesteld. Dat zulk een 
groot boek als de Pastor niet in éénen adem geschreven is , 
vermoedt men reeds a priori. Ook de verschilpunten, welke 
in het boek zijn aan te wijzen , wettigen dit besluit. I >e taal 
van de Mandata en Similitudines is beter dan die van de 
Visiones. De schrijver weet zich langzamerhand gemakkelijker 
uit te drukken. De groote verdrukking , welke in de Visiones 
aanstaande is, ligt in de Mand. en Simil. achter den rug van 
den schrijver. Vgl. Vis. U : 2, 7, IV: 2, 5, IV: 3, 6. Met 
die verdrulking zou het einde komen (Vis. IV: 3, 3). 

In de Similitudines ziet de schrijver een groot aantal mar- 
telaars en belgders. De ê>.l^iJlq kwam, maar niet zooals de 
profeet haar voorspeld had. Het was eene vervolging als 
andere vervolgingen en het einde kwam niet. De opwekking 
tot boete in Mand. en Simil. is kalmer en rustiger dan in 
de Vis. Vgl. Vis. II, 2, 5, Vis. III. De tijd voor de boete 
is kort. Hoe geheel anders is de toon in het Prooemium 
der Mandata! De Herder komt bij Hermas binnen, en zegt: 
Hij wil de overige dagen zijns levens bij hem blijven. Hij 
richt zich bij hem in, om hem rustig zedelijke lessen en 
vermaningen te geven. Geen bepaalde tijd is voor de fiêrimx 
genoemd. Sim. VIII, 7 waarschuwt de Pastor zelfs hen, die 
in den toren gaan wilden, voor afval. Deze mogelijkheid 
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zou in de Visiones niet zijn aan te nemen. Het ideaal van 
de kerk was een ander geworden. Vis. III wordt de ideale 
kerk geschilderd , die uit louter rechtvaardigen bestaat. Wie 
er eenmaal toe behoort, kan niet afvallen. Simil. IX daar- 
entegen stelt de empirische kerk voor, zooals zij in werke- 
lijkheid waardigen en onwaardigen omyat. . Zij blijven bij 
. elkander, totdat de xyyexog hlo^og hen^ onderzoekt en schei- 
ding maakt. De eenige voorwaarde , om daartoe te behooren, 
is de ffCppxyU Tov vkv tov êêov (IX, 16, 13), d. i. de doop, 
en het ingaan in den toren door de Kcctvij irvKyi (IX, 12). 
In de Visiones is niet van Gnostische dwaalleeraars sprake, 
ook Vis III, 7 niet, maar wel Mand. XI, Sim. VIII, 6, 
IX, 22, 1 en 2. Eindelijk schijnt het zedelijk standpunt 
van de omgeving van Hermas in de Simil. beter te zijn dan 
in de Vis. (vgl. Sim. VII). Mij dunkt, hieruit blijkt genoeg- 
zaam, dat de beschouwingen van Hermas zich in den loop 
der jaren hadden gewijzigd. 

Wat den schrijver betreft, sta op den voorgrond^ dat wij 
tusschen hem en Hermas zelven onderscheid moeten maken. 
Het beeld van Hermas is gefingeerd, al bestaat de moge- 
lijkheid, dat aan het verhaal van dezen Hermas ten grond- 
slag ligt de ware geschiedenis van eenen zekeren Hermas 
te Rome, die eerst rijk is geweest en later arm geworden, 
misschien daardoor tot boete en bekeering gekomen, zich 
gedrongen gevoelde, zijne tijdgenooten ernstig te vermanen 
en op te wekken tot een practisch Christendom, dat in den 
geest van Jakobus zich in de werken openbaarde. Hermas 
(^EpfAX^^ Dorische vorm voor *Epf4,ijg) is door zijnen opvoeder 
(sic!) d. i. zijnen vader, te Rome als slaaf yerkocht aan 
eene zekere Rhode. Vrijgelaten moet hij zijn — al staat 
het er niet — , en na vele jaren (fierx Tcoxxa Itjj) is hij we- 
der naar Rome teruggekeerd. Hij herkent zijne vroegere 
eigenares , die toch zeker oud geworden was , en begint haar 
als eene zuster te beminnen. Hierbij evenwel blijft het niet. 
Toen zg na verloop van eenigen tijd zich in de Tiber baadt, 
treft hare schoonheid hem zóó , dat hij haar tot zijne vrouw 
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begeert. Dit geschiedt, terwijl Hermas reeds gebuwd en 
vader is. De vrouw wordt plotseling naar den bemel ver- 
plaatst, openbaart zich vandaar aan hem en berispt hem 
om zijne begeerte. Om aan de genoemde moeilijkheden te 
ontkomen, heeft men Vis. I, 1 met de versio vulgata willen 
lezen: „qui enutrierat me, vendidit quandam puellam Ro- ^ 
mae". De vader van Hermas zou eene jonge slavin, die 
Hermas als zoon des huizes gekend had, en wellicht van 
diens jaren was, te Rome verkocht hebben. Later zou hij 
ze te Rome hebben gezien en haar hebben liefgekregen. 
Alleen het bezwaar van den leeftijd wordt zoo weggenomen, 
en de moeilijkheid, dat de vader zijnen zoon als slaaf had 
verkocht. Doch de voorstelling blijft vreemd , als zij zuivere 
historie .moet zijn. Blijkbaar geeft de versio vulgata niet 
den echten tekst, maar eenen z.g, verbeterden, om de voor- 
stelling wat begrijpelijker te maken. 

Hermas, de huisvader ,^ heeft van vrouw en kinderen niet 
veel genoegen beleefd (Vis. U, 3, 1) en zoo zon de be- 
geerte naar Rhode (Vis. I, 1,1) eenigszins zijn te ver- 
klaren. Hij leeft volgens Vis H, 2, 3 en II, 3, 1 met zijne 
vrouw als met eene zuster, zooals dat meermalen in den 
oud'Christelijken tijd voorkwam. Hij maakte evenwel uit zijn 
eigen voorbeeld geen bindend voorschrift voor zijne lezers. 
Zie Mand. IV, 1,1. Men mag zijne zuster, d. i. zijne 
vrouw, niet aan haar lot overlaten (Vis. II, 3, 1). De zonen 
van Hermas hebben ^zwaar gezondigd. De vader had zijne 
kinderen niet genoeg vermaand en de gevolgen daarvan waren 
niet uitgebleven (Vis. I, 3). God hebben zij veracht, Christus 
gelasterd en hunne ouders hebben zij bij de Romeinsche 
overheid aangeklaagd (Vis. II, 2, 2). Hermas, die zelf ge- 
toouw gebleven was, is evenwel ter verantwoording geroepen 
(Vis. II, 3, 2). Wel een bewijs, dat wij hier niet in eigeo lijken 
zin aan eenen vader en zijne zoons moeten denken , maar dat 
hier gedacht is aan Christenen, die hunne mede-Christenen 
verrieden. Hermas , die eens een rijk man was , is arm ge- 
worden (Vis. Hl, 6, 7). De oude vrouw vermaant hem, 
zijne vrouw en zoons ernstig te berispen (Vis. II, 2, 3), doch 
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hij moet het met verstand doen en de afvalligen op betere 
wegen leiden (Vis. II, 3, 1). Wij lezen Simil. VII, 2, dat 
Hermas lijden moest om de zonden van zijn huis, maar 
Simil. VII , 4 merken wij ook op , dat Hérmas' huisgenooten 
zich van harte bekeerd hebben. In den geestelijken toe&tand 
van zijne omgeving is dus beterschap te bespeuren. 

In de beschrijving van het karakter van Hermas is geen 
eenheid te zien. Hermas wordt Vis. I, 2, 4 geroemd, 
omdat hij goedsmoed is en opgeruimd, Vis. II, 3^ 2, dat 
hij getrouw is aan God, eenvoudig en ingetogen, maar hem 
wordt ook verweten, dat hij jegens de zijnen te zwak was, 
nalatig in de opvoeding zijner kinderen , en dat hij in materieele 
belangen opging (Vis. I, 3, 1, II, S,''!). Dezelfde tegen- 
strijdigheid merken wij ook op in de Mandata en de Simil, 
Mand. UI , 3 zegt Hermas , dat hij nog nooit in zijn leven 
de waarheid gesproken heeft, maar bij alle menschen zijne 
leugen als waarheid heeft voorgedragen. Ook Mand. IV, 2^ 8 
wordt Hermas als een zondp^ar voorgesteld. Maar Simil. VII, 2 
wordt van hem gezegd: „Uwe zonden zijn wel vele, maar 
niet van zoodanigen aard, dat gij aan den straffenden her- 
der moet worden overgegeven." Een algemeene karaktertrek 
van Hermas is beperktheid en onverstand (Vis. I, 3,3, II, 
1, 3, 4, m, 6, 5, m, 8, 9; Mand. IV, 2, 1, X, I, 3, 
Simü. V, 3, V, 5, 4, VI, 5, 2, IX, 9, 1, IX, 14, 4). 
Hermas is het beeld der kerk in hare beste vertegenwoor- 
digers. Zij waren afgevallen, een tijd van verslapping was 
gekomen , en dientengevolge had de gemeente aan vervolging 
blooigestaan. De besten moesten de anderen vermanen, waar- 
schuwen en eene tweede boete aankondigen. Hermas moest 
als een herder of pastor vermanen. De schrijver bedient 
zich van den naam Hermas als van dien van een geacht en 
bekend Christen. Zie Rom. 16:14. Apocalyptici gebruikten 
vaak vreemde namen uit den voortijd. Men denke aan Henoch, 
de twaalf patriarchen, Mozes, Daniël, Ezra, Johannes en 
Petrus. Zij, die den schrijver en Hermas met elkander ver- 
eenzelvigen, hechten groote waarde aan Vis. II, 4, 3, waar 
staat, dat Hermas een boekje aan Clemens zenden moet. 
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Men houdt dezen Clemens voor den presbyter-bisschop Cle- 
mens, door wien I Clem. geschreven zou zijn, en meent,, 
dat deze wel iot 110 na Chr. geleefd kan hebben (zoo b. v. 
Harnack, Chronologie, I, S. 266). Deze tijdsbepaling is 
wel zeer laat, want volgens de Romeinsche bisschopslijsten 
valt zijne regeering 24 jaren na den dood van Petrus en 
Paulus en duurde zij 9 jaren. Wrj gelooven wel, dat met 
Clemens daar de bekende Clemens bedoeld is — men lette 
op de woorden sKstvcj) yotp s7nTSTp»icTxi — , doch hechten voor 
de tijdsbepaling aan het voorkomen van Clemens in den Pastor 
niet veel, daar de geheele voorstelling van Clemens daar 
gefingeerd is. Reeds de oude kerk gevoelde de genoemde be- 
zwaren en maakt daarom Hermas tot een broeder van Pius I, 
zoodat het boek tusschen 140 en 155 geschreven zou zijn. 
Deze overleveriAg vindt men in het fragment van den canon 
van Muratori, in den catalogus Liberianus, en zij moet reeds 
van Hippolytus afkomstig zijn. De auteur, die tot den 
geestelijken stand behoord kan hebben, leefde in het mid-' 
den der 2^ eeuw, wellicht onder Antoninus Pius (138 — 
161). Viss. 1 — 3 onderstellen de laatste regeeringsjaren van 
Trajanus. De martelaars, bepaald de confessores, vorm- 
den eene klasse in de gemeente. Men denke aan de be- 
schrijving der martelaars Vis. III, 2, 1 (vgl. Just. Dial. 110). 
De vraag werd gedaan, hoe de confessores staan tegenover 
de presbyters, welke plaats zij in de gemeente innemen 
(Vis. III, 2, 2). Kettersche dwaalleeraars vindt men reeds 
Vis. ni, 7, maar Gnostische dwaalleeraars komen Mand. 
XI, Simil. VIII, 6, IX, 22 voor, en waarschijnlijk is 
daar aan de Valentinianen gedacht. Wij bemerken in den 
Pastor overeenstemming met het opkomende Montanisme. 
Hermas wil evenals Montanus de kerk wakker schudden, 
scherper tucht uitoefenen , en de gemeente opwekken tot eene 
standvastige belijdenis. Beiden verdeden de geschiedenis der 
kerk in verschillende , scherp onderscheidene perioden. Beiden 
verwachten van nieuwe ogenbaringen het herstel der heer- 
schende gebreken en het naderend einde der aanstaande 
wereldperiode. Montanus is scherper dan Hermas en zou 
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de mogelijkheid eener tweede bekeering niet erkend hebben. 
De kerk heeft reeds eenen tijd achter haren rug en kan 
verschijnen in de gedaante van «ene oude vrouw. Verder 
dan het midden der 2® eeuw evenwel mag men niet gaan, 
want het episcopaat heeft zich nog niet als eene macht boven 
de presbyters ontwikkeld. Stellen wij ons voor, dat de Pastor 
langzamerhand ontstaan is, dan vallen de Yisiones in de 
laatste regeeringsjaren van Trajanus, en het laatste gedeelte^ 
de Mandata en de Similitudines^ circa 145. 

utrecht^ Nov. 1900. J. M. S. Bauon, 
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Encyclopaedie der Christelijke Theologie 
door Dr. J. M. S. Baljon, Hoogleeraar 
te Utrecht. — Utrecht, J. van Beekhoven. 
1900. 204 blz. 

De literarische faculteit had mij losgelaten. Zij had mij 
tot literarum candidatum Theologiae causa geproclameerd. 
Nu kon ik aan mijn eigen studievak gaan. Ik geloof niet, 
dat het gevoel van blijdschap , dat na 't propaedeutisch ons 
vervulde, nog in die mate den student in de Theologie kan 
doordringen. Het eindexamen van 't Gymnasium brengt hem 
aanstonds in zijn vakstudie, zij het dan ook langs den weg 
van een zoogenaamd propaedeutisch examen, dat toch enkel 
de kennis van 't Hebreeuwsch ten voorwerp heeft. Het over- 
weldigend denkbeeld: geen gymnasiast meer, maar student! 
dringt al het andere op den achtergrond. Wij hadden één 
of twee jaren om aan het student-zijn te wennen, leerden 
op 't ons vertrouwd gebied der letteren het onderscheid ken- 
nen tusschon gebonden en vrije studie, en kwamen dan, in 
vrije studie reeds eenigszins geoefend, aan het vak onzer 
keuze. Waarmee nu beginnen? Op raad van eenige oudere 
commilitonen kocht ik een Encyclopaedie van Hagenbach en 
leende een Kerkgeschiedenis van Neander en zocht daarmee 
gewapend mijn tehuis op, om de vacantie door te brengen, 
Dien Hagenbach heb ik dan ook doorgeworsteld. Ik moest 
weten, wat mij wachtte. Doorgeworsteld, herhaal ik, want 
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er was veel in, waar ik nog niet bij kon. Maar het loonde 
de moeite. Ik kreeg een overzicht, en menige bijzonderheid , 
menig pittig gezegde prentte zich onwillekeurig in mijn ge- 
heugen. 

Het college over Encyclopaedie door Prof. Doedes gegeven, 
woonde ik getrouw bij. 't Was in 1859, het jaar waarin Doedes 
hoogleeraar was geworden. Het dictaat over de Eucyclo- 
paedie was dus nog eerst in wording. Heel veel heb ik op 
dat college dan ook niet geprofiteerd. De kwestie van ver- 
deeling der stof boezemde den jongen tbeologant , die de stof 
zelve nog maar zeer oppervlakkig kende , dan ook maar weinig 
belang in, en heel veel verder bracht ons de cursus van 
'59 — '60 niet. Ons was 't minder om 't kader, dan om den 
inhoud te doen. 

Toen de studie aan de Akademie ten einde liep, vóór het 
Proponentsexamen , werd Hagenbach weer ter hand genomen 
om onder zijn leiding op den afgelegden weg terug te zien. 
Toen was 't een genot alles nog eens te doorloopen, en leer- 
zaam ook, de groote lacunes op te merken, die er in onze 
vorming nog bestonden. 

Denzelfden dienst, dien Hagenbach aan ons geslacht bewees, 
heeft voorzeker de Encyclopaedie van Prof. Doedes aan vol- 
gende geslachten bewezen. Zij munt uit boven Hagenbach 
door grootere beknoptheid en door helderheid van voorstel- 
ling. Vooral voor een eerstbeginnende een groot voordeel. 
Prof. Doedes in 1859 Hoogleeraar geworden, deed eerst in 
1876 zijn Encyclopaedie het licht zien. i 

De Hoogleeraar Baljon, sedert 1895 als zoodanig werk- 
zaam, gaf reeds in 1900 een Encyclopaedie uit, nadat hij 
in vroeger jaren in de „Studiën" van 1889 over de inrich- 
ting van de Encyclopaedie der Christelijke Theologie een 
uitvoerig opstel geleverd had, vooral ter bestrijding van 
de schets, door Dr. F. E. Daubanton van de Encyclopaedie 
gegeven, uit welk opstel menige bladzijde onveranderd in 
deze Encyclopaedie is overgegaan. Wel is Daubanton in een 
ernstige „oratio pro domo" in dienzelfden jaargang der Stu- 
diën daartegen opgekomen, maar het blijkt uit deze Ency- 
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clopaedie, dat de hoogleeraar in geen enkel opzicht, zelfs niet 
in kleinigheden het eenmaal geschrevene aan -een herziening 
heelt onderworpen. Daar was anders wel 't een en ander, wat 
de aandacht had verdiend, b.v, wat Dr. Daubanton zegt naar 
aanleiding der min of meer snaaksche argumentatie, die wij 
op pag. 13 weêrvinden: „De Christelijke godsdienst heeft zijne 
kenbronnen, maar heeft niet ook zijne instandhouding. In 
het vierde deel bij J. I. Doedes wordt het Christendom in 
stand gehouden," en wat daar verder op die bladzijde volgt. 
Met deze nieuwe Encyclopaedie gewapend, vrees ik dat 
een nieuweling in de Theologie al heel slecht zal overweg 
kunnen. Volle 68 bladzijden zijn gewijd aan prolegomena, 
die, hoe belangwekkend ook op zich zelf, vooral in het 
historisch deel hadden kunnen worden bekort. Ter loops 
merk ik op, dat de meesterlijke wenken van D. Chantepie 
de la Saussaye in zijn „brief aan Prof. P. Hofstede de 
Groot: Het wezen der Theologie" over de Encyclopaedie 
gegeven, en waaraan Dr. Daubanton zich in zijn schets in 
hoofdzaak aansloot, met geen enkel woord worden vermeld. 
Daarvoor had Kosenkranz of Noack en zelfs A. Kuyper wel 
wat korter kunnen worden behandeld. Maar het ergste is, 
dat van de erve der Theologie alle vakken worden buiten- 
gesloten , die men tot dusver tot de Practica rekende , behalve 
het Kerkrecht, dat een plaatsje vindt onder de historische 
vakken. Zoo is ook al wat op het O. T. betrekking heeft, 
uit de Christelijke Theologie verwijderd. De redeneering waar- 
mee dit laatste geschiedt is zoo eenvoudig, dat zij wel iets 
heeft van het ei van Columbus. „De boeken des Ouden Ver- 
bonds zijn de kenbronnen van den Israëlietischen godsdienst" 
— meer niet, en daarmee is de zaak uit. De hoogleeraar 
is wel zoo vriendelijk te erkennen , „dat de Boeken des O. V. 
van groot gewicht zijn, èn op zichzelve beschouwd èn met 
het oog op de Boeken des N. V., die zonder die van het 
O. V. niet te verstaan zijn" — maar dit redt die boeken 
niet voor de Encyclopaedie der Christelijke Theologie — zij 
zijn de kenbronnen van den Israëlietischen Godsdienst. Ik hoop 
niet, dat de Hoogl. bedoelt den Joodschen Godsdienst, want 
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moge al het O. T. een der bronnen daarvoor zijn , het i8 niet 
de bron. De Israëlietische Godsdienst als zoodanig hestaat 
niet meer, maar heeft zich opgelost in den Christelijken 
ter eener en den Joodschen Godsdienst ter anderer zijde. 
Inzooverre als de Christelijke Godsdienst den Israëlietischen 
in zich opgenomen heeft ^ dient ook in de Encyclopaedie op 
hem te worden gelet. Daarenboven de Christelijke Gods- 
dienst is door alle tijden heen door zijn belijders beschouwd 
als de TervuUing van den Israëlietischen, en de Christenen 
hebben daarom ook O. T. en N. T. vereenigd in hunnen 
Bijbel. De Christelijke Theoloog staat niet tegenover een 
Christelijken Godsdienst, dien hij heeft te scheppen, maar 
tegenover iets dat gegeven is, en met dat gegevene heeft bij 
te rekenen. Het is al bedenkelijk genoeg, wanneer een 
Exegeet de stukken, die hem moeilijkheid baren of die hij 
niet in zijn opstel zou hebben gezet als hij de Schrijver ware , 
als onecht uit den tekst verwijdert — maar nog veel be- 
denkelijker is het, met een historisch gegeven als de innige 
betrekking tusschen O. en N. T., tusschen den Godsdienst 
van 't Oude Israël en den Christelijken, voor zich, den eenen 
term eenvoudig te verwijderen. Wil de Hoogleeraar dit doen , 
dan mag hij niet volstaan met de machtspreuk: Zij behoort 
in de Encyclopaedie van den Israëlietischen Godsdienst t'huis. 
Hij is verplicht zijn oppositie tegen het algemeen gevoelen 
der Christenen te rechtvaardigen. De Student in de Theo- 
logie, wien de weg in het geheel der vakken, die tot de 
Theologie behooren, gewezen wordt, dient te weten waarom 
het O. T. niet meer tot de kenbronnen van den Christelijken 
Godsdienst behoort. Daar dient ergens in de Encyclopaedie 
een hoekje te zijn , waarin die polemiek wordt gevoerd en de 
betrekking tusschen O. en N. T. duidelijk wordt aan- en 
uitgewezen. Had de Hoogl. dat beproefd, hij zou misschien 
zelf wel gevoeld hebben, dat het niet gaat. De Christelijke 
Godsdienst kan niet zóó geamputeerd worden , dat het O. T. 
hem als kenbron wordt afgenomen: de geheele geschiedenis 
des Christendoms komt er tegen op. Daar zijn richtingen 
en stroomingen in de Christelijke kerk geweest en zij zijn er 
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nog, waarbij zelfs aan het O. T. eene o. i. te breede plaats 
wordt ingeruimd: maar een richting, die het geheele O. T. 
uit de rij der kenbronnen verwijdert, is er sedert den tijA 
der Gnostieken niet geweest, behalve de Socinianen. Wie 
in het O. T. iets meer ziet, dan de evolutie van zekere gods- 
dienstige denkbeelden , voor wien het positieve openbarings- 
elementen bevat, moet het opnemen onder de kenbronnen 
van den Christelijken Godsdienst. 

Er is nog meer, wat deze Encyolopaedie een gebrekkigen 
gids doet^ zijn voor wie een overzicht wil krijgen over de 
vakken (wetenschappen noemt Prof. Baljon ze) die tot de 
Theologie behooren. Tot dusver rekende men tot de Theo- 
logie meestal ook de zoogenaamde Theologia practica, d. i. de 
theorie van wat de Kerk doet tot haar eigen opbouwing. De 
Theologie is toch geen zuiver bespiegelende wetenschap, die 
buiten aanraking blijft met het leven. Zij heeft zich overal 
aan te sluiten aan het leven en haar doel is , het Christelijk 
leven te verheffen, te bevorderen. Een andere Theologie 
kann mir gestohlen werden. Met dezen aard der Theologie 
heeft de philosoof te rekenen, die een definitie geeft van de 
Theologie. Eerst moet men de Theologie voor zich hebben, 
gelijk zij is, en daaruit de definitie afleiden. Maakt men eerst 
zijn definitie , dan zal 't allicht blijken , dat de werkelijkheid 
er niet meê overeenkomt en men gaat aan 't wringen, om 
toch alles een plaats aan te wijzen in weerwil van de defi- 
nitie, of men snijdt af, wat zich niet in 't Procustusbed der 
definitie voegen wil. Den laatsten weg heeft de Hoogl. be- 
wandeld. 

Wat is de Christelijke Theologie? Deze vraag wordt in 
§ 5 behandeld, nadat in § 4 reeds de verdeeling gegeven 
was, waarin de Hoogl., vooruitgrijpende op de definitie in 
§ 5 nog te geven, de praktische Theologie buiten de erve 
der Theologie had gezet. De Theologie wordt omschreven 
als „de wetenschap van den Christelijken Godsdienst," waarop 
de Hoogl. laat volgen: „Ongegrond is de vrees, dat bij een 
dusdanige qualificatie onzer wetenschap God te veel op den 
achtergrond zou treden door den godsdienst. Immers is eene 
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der eerste en belangrijkste vragen deze: Wie is het voorwerp 
van de godsdienstige vereering des Christens? Daarenboven 
leert men God toch niet buiten den godsdienst om kennen, 
Aan de godsdienstige vereering des Christens ontleent men 
het Godsbegrip van den Christen." Heel duidelijk is mij dit 
alles niet. Wil het laatste zeggen dat het Christelijk Gods- 
begrip het gevolg, de vrucht is van de godsdienstige ver- 
eering des Christens? Eerst de vereering en daarna het 
Godsbegrip — of wil 't alleen zeggen: wij kennen het Gods- 
begrip des Christens eerst uit zijn godsdienstige vereering? In 
beide gevallen kan ik er mij niet meê vereenigen. De Chris- 
telijke Godsvereering is vrucht van 's Christens Godskennis, 
en hij ontleent zijne Godskennis — of wil men : zijn Godsbe- 
grip, niet aan zijn Godsvereering, maar aan de Godsopenbaring, 
Hoe kan de Hoogleeraar, die zoo groot gewicht legt op da 
Godsdienstige vereering des Christens, juist alles wat op de 
gemeenschappelijke en openbare Christelijke Godsvereering 
betrekking heeft, buiten de Theologie sluiten? Bij hetn zou 
men toch verwachten, dat die vereering onder de kenbronnen 
van den Christelijken Godsdienst de eerste plaats zou be- 
kleeden, en dat derhalve de kerk met hare praktijk allereerst 
zou zijn besproken. Ik zeg niet, dat ik dat doen zou ^ 
maar dat de Hoogleeraar met zijn premissen dai had moe- 
ten doen. 

Nu snijdt hij een deel van wat werkelijk tot de Theologie 
behoort, van haar af. Wat geeft ons alle wetenschap, w-m^ 
neer zij niet uit de sfeer van het studievertrek nederdaalt 
en aanraking zoekt met de menschenwereld. Die aanraking 
met het leven der menschen is niet het minst belangrijke. 
Het is heel mooi, de wetenschap om de wetenschap te be- 
oefenen, dus enkel maar willen weten om te weten — maar 
veel beter is het, wanneer de wetenschap eene zoodanige is, 
die mij den weg wijst, hoe ik mijn weten ten nutte van den 
medemcnsch en van de gemeenschap in 't algemeen kan aan^ 
wenden. Behooren de kliniek en de chirurgie niet tot de 
Encyclopaedie der Medische wetenschappen? Of behoort 
daartoe enkel anatomie, histologie, physiologie — en wordt 
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al het meer praktische als enkel handigheid buiten haren 
kring gebannen? Ik kan het nauwelijks gelooven. De Chris- 
telijke Theologie — juist omdat zij een Godsdienst tot voor- 
werp heeft, kan het deel niet missen, waarin gehandeld 
wordt o?er de wijze waarop die Godsdienst in aanraking 
wordt gebracht met den individu en de gemeenschap: kate- 
chetiek, poemeniek, halieutiek, homiletiek, liturgiek en 
christelijke sociologie. Godsdienst toch is niet enkel een 
weten, maar omvat den geheelen mensch. 

Liet de gestelde definitie van Theologie niet toe , de Prac- 
tica in den kring op te nemen, dan had een andere definitie 
moeten worden gezocht — en mij dunkt de verdeeling van 
Dr. Daubanton naar ^waarnemen, denken, doen" op de Kerk 
toegepast ware zoowel uit het oogpunt der logica, als uit 
dat der werkelijkheid zeer aanbevelenswaardig geweest. 

Hoe de Theologia Biblica onder de Systematische vakken 
komt, is mij ook na het betoog van Prof. Baljon niet duidelijk. 
Zij behoort tusschen de Exegese en de Kerkhistorie of de Dog- 
menhistorie in te staan. Zij is de kroon op het gebouw der 
Exegese. Men exegetiseert toch niet enkel om uit te leggen , 
maar om de verkregen resultaten bijeen te voegen, en dit 
geschiedt in de Theologia biblica. Zij moet ook volgens den 
Hoogl. historisch te werk gaan, „moet streng objectief zijn, 
„eigen meeningen buitensluiten, de uitspraken van Jezus en 
„de Apostelen weergeven zooals zij zijn. Kritiek op de ver- 
„schillende leertypen is in de Theol. des N. T. niet geoor- 
loofd." Ik ben 't daarmee volkomen eens, maar vraag: wat 
is dit anders dan de exegetisch-historische methode ? Daaren- 
boven de Hoogl. behandelt de Dogmengeschiedenis, en terecht,i 
onder de historische vakken , maar hoe is Dogmeugeschiedenis 
mogelijk zonder dat de Theologia Biblica voorafging ? Doedes 
bracht ook de Th. Bibl. onder de Systematische Theologie, 
maar ontging de logische fout, door ook de Dogmeuge- 
schiedenis daaronder te brengen. Ik heb bezwaar tegen het 
brengen dezer vakken onder de Systematische rubriek, maar 
zooals Prof. Baljon de vakken rangschikt, wordt de behan- 
deling ten eenenmale onmogelijk. 
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Nog een ernstig bezwaar heb ik tegen wat op blz. 131 én 
132 te lezen staat over Levens van Jezas. Het schijnt alsof 
die geheel buiten de Theologie worden gesloten, tenzij zij 
aan den eisch beantwoorden van geen „Leven van Jezas" 
te willen zijn, en slechts ,,\ïï eenige algemeene trekken het 
leven van Jezus schetsen.*' Ik geloof niet, dat de Encyclo- 
paedie de plaats is om te leeraren , dat ivij eigenlijk maar 
weinig aangaande het beloop van dat leven weten en dat 
de berichten der Evangelisten elkander zelfs in de lijdens- 
geschiedenis dikwijls tegenspreken en elkander niet altijd 
aanvullen. De Hoogl. geeft daar zijn resultaten, en breekt 
op grond daarvan den staf over elke poging om een Leven 
van Jezus te schrijven. Mij dunkt, hij had er zich toe 
moeten bepalen de vereischten, aan welke zulk een leven 
moet voldoen, te omschrijven. Voor mij is het Leven van 
Jezus het hart der Theologie en volkomen beaam ik het 
woord van Dr. Chantepie de la Saussaye in zijn „Wezen 
der Theologie": „De vele Je vensbeschrijvingen of karakter- 
schilderingen van Jezus in deze eeuw, hoe veelszins ook 
gebrekkig of mislukt, toonen, dat de behoefte en het besef 
der verplichting in de gemeente aanwezig is , om haar Hoofd 
en Heer te beschrijven in zijn heerlijkhei 1, en wel in haar 
taal, zöoals zij Hem in het geloof aanschouwt en immer 
meer bezit," en wat Doedes daarvan schrijft op een wijze, 
die het warm kloppen van zijn hart voor deze zaak onmis- 
kenbaar verraadt, op blz. 111 zijner Encyclopaedie : „Bij de 
studie van het Leven van Jezus wacht den onderzoeker met 
den hevigsten str^d ook het grootste genot; want hier is 
>»et, dat alle strijd van standpunt en beginsel, van wereld- 
beschouwing en kritische methode zich concentreert, maar 
ook voor wie in Hem den Verlosser der wereld, den Koning 
van het Godsrijk erkent, het heerlijkste leven zich te zien 
geeft. Schijnt het zeker ontmoedigend, zich aan de beschrij- 
ving van een leven te wagen, dat zich zóó aan alle beschrij- 
ving, althans naar den eisch eener wetenschappelijke biografie, 
dreigt te zullen onttrekken ; uitlokkend is toch in hooge mate , 
den kamp tégen een heirleger van bezwaren te ondernemen, 
TheoL Studièn 1901. . 9 
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Om tot eene bevredigende beschrijviDg te komen van zulk 
een leven, als het aardsche leven van onzen Heer Jezus 
Christus, den Verlosser der wereld geweest is. Zoolang echter 
de historische kritiek nog zooveel heeft te doen, als haar 
in onzen tijd door den strijd der naturalistische tegen de 
supranaturalistische wereldbeschouwing te doen wordt gege- 
ven , ontbreekt de rust die voor den hisitoriograaf onmisbaar 
is, om de geschiedenis van dat Leven goed te beschrijven. 
Zoolang zullen wij ons ook moeten vergenoegen met nog 
niet in elk opzicht bevredigende proeven, in onderscheiden 
vorm genomen en hervat ter juister kenschetsing van Hêm , 
met wien onder de kinderen der menschen niemand gelijk 
is te stellen, en van een leven, dat in geheel eenigen zin 
op den naam van „Leven" aanspraak mag maken." 

Tot mijn innig leedwezen is de rubriek van wat ik in 
deze Encyclopaeclie mis, zeer uitvoerig geworden, en kan ik 
haar daarom niet met vreugde begroeten. Dat er veel goeds 
in voorkomt, neemt mijn bezwaren niet weg en mijn bezorgd- 
heid , dat wie aan de hand dezer Encyclopaedie de Theologie 
gaan beoefenen, haar teveel zullen beschouwen als het bcr 
langrijkste deel, maar toch slechts een deel der Godsdienst- 
wetenschap — terwijl voor mij de Godsdienstwetenschap een 
onderdeel vormt der Theologie, die haar plaats heeft in de 
historische Theologie ter plaatse waar de verschillende religies 
met het Christen lom in aanraking komen. 

Amsterdam j Dec. 1900. C. F. Gbonembijeb. 



Digitized by 



Google 



ètudien zur Èeligions- und Spracn- 
geschichie des alten Testamenis Yon Dr. 
WiLLY Staebk. Berlin. G. Reimer. 1899. 
II Heft. (VI + 85 S.). 

Dit tweede stuk is geheel en al vervolg eu slot op het 
eerste, dat reeds vroeger werd aangekondigd (vg. Theol. 
Stud. 1899, bl. 420). Dezelfde onderwerpen worden ook nu 
behandeld: 1. „Prolegomena zur einer Geschichte der israeli- 
tischen Vatersage" en 2. „Zur Geschichte der hebraischen 
Volksnamen". Feitelijk zijn het aanteekeningen bij een ge- 
schiedenis der aartsvaderverhalen, die eerlang verschijnen 
zal. De vraag waarom hij deze aanteekeningen afzonderlijk 
heeft uitgegeven^ beantwoordt de schrijver met de mededee- 
ling, dat zijn lioofdwerk ook voor niet-theologen is bestemd. 
Hiermede hebben wij ons tevreden te stellen, al hadden wij 
't liever anders gehad. Maar waarom moeten deze aantee- 
keningen zelve weer in twee deeltjes worden gesplitst? Daar 
zij slechts van geringen omvang zijn (96 en 85 S.) ware het 
wel zoo eenvoudig geweest hen te zamen te voegen. De een- 
heid heeft nu geleden. Terwijl in het eerste stuk de plaats- 
namen XVII — XIX zonder eenige aanwijzing volgen op de 
persoonsnamen , worden deze in het tweede onder een afzon- 
der^k hoofd gebracht, en terwijl in het eerste reeds over 
Jakobs graf is gehandeld , krijgen we nu eerst iets te hooren 
over Jakob-Israël ; ook is de volgorde der behandeling in 
het 2e deel in beide stukjes niet regelmatig, en — wat de 
deur dicht doet — in het „Vorwort" van het 2^ Heft wor- 
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den wij voorbireid op wijzigingen in de meeningen van den 
schrijver ^) 

Zooals gezegd ontvangen wij in deze Studiën aanteeke- 
ningen. Dit geeft aan het geheel iets fragmentarisch. Zeker 
zou dit van geen beteekenis zijn wanneer wij wisten welk 
gebruik de schrijver van zijn aan teeken ingen maakt; nu dit 
niet het geval is ligt daarin iets onbevredigends. Intusschen 
mag gezegd worden, dat in 't 2 Heft de aanteekeningen over 
het algemeen beter zijn uitgewerkt en daarom ook lees- 
baarder zijn. De goede eigenschappen , die H. vroeger heeft 
getoond, verloochent hij ook nu niet. Nauwkeurig en grondig 
is zijn onderzoek, met kritischen takt weet hij zijn weg te 
vinden en zijn oordeel is veelal voorzichtig en juist. Toch — 
en bij den gebrekkigen staat der bronnen kan het niet 
anders — blijft er genoeg over, dat aan twijfel onderhevig 
is; ook meen ik, dat de gevolgtrekkingen , die de schrijver 
maakt, veelal niet voldoende gemotiveerd zijn. 

Op enkele punten wil ik nader de aandacht vestigen. 

De eerste tevens belangrijkste § is gewijd aan Jakob-Israël.. 
Hierbij komt natuurlijk ook Jes. 63i6 ter sprake (S. 3 f.): 

Want gijy gij zijt'onze vader, 
Abraham toch weet niet van onsy 
En Isfraël kent ons niet, 
Gijj Jahwe zijt onze vader; 
Onze losser heet gij van oudsher. 

De schrijver laat in het midden of hier aan een soort 
kulte der stamvaders moet worden gedacht (anders dan I 
S. 24 f.), maar wel meent hij, dat hier gevonden wordt eene 
,,Opposition gegen die Gestalten dieser Patriarchen als der 
berufenen Schutzherrn und Burgen für das Wolergehen des 
zu ihnen als den „Vatern" aufblickenden Volkes,*' waarin een 



1) O. s. Tond ik dat S. in een noot op S. 4 zich verklaarde Toor de on- 
derscheiding tusschen een 2en en een 3en Jesaja. In zijn Ie. stuk oordeelt 
hij daarover blijkbaar anders (S. 2S). Omdat deze wijziging niet aangegeven 
wordt kan dit gemakkelijk tot verwari'iug aanleiding geven. 
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bijna volkomen verwerping zou gelegen zijn „des gesamten 
heilsgeschichtlichen Schemas, das in den Stammvatern sein 
Fundament hat.*' Dit is teveel gezegd. Ongetwijfeld pole* 
miseert de profeet tegen de beteekenis, die de aartsvaders 
hadden voor het volksgeloof, hetzij dat men hen als eeti 
soort goden vereerde, hetzij dat meer aan nekromantie moet 
worden gedacht , maar dit geeft geen recht tot de bewering , 
dat heel het „heilsgeschichtliche Schema" verworpen wanlt- 
Of was dit aan zulk een volksgeloof vastgekoppeld, zoodat 
het een van het ander niet gescheüen kan worden? Kan 
men niet de geschiedenis der aartsvaders gebruiken op de 
wijze van D. b. v. (vg. I S. 48 f.) zonder dit volksgeloof te 
deelen? Immers is dit wel degelijk het geval. Kan men bv. 
ook niet het heiligengeloof der Boomsche kerk bestrijden en 
toch tegelijk de beteekenis dier „heiligen" voor de Christelijke 
kerk volkomen erkennen? 

Uit Jes. 4327 Üwe eerste vader heeft gezondigd, 
Uwe tolken zijn van mij afgevallen. 

meent S. te kunnen afleiden, dat Deuterojesaja Jakob als 
den eigenlijken stamvader zal hebben beschouwd. Dan is 
4l8^ (zaad van Abraham mijn m^iend) glosse, maar ïle 
gronden hiervoor aangevoerd , zijn zwak. Bovendien hoe moet 
men zich dit voorstellen? Zal Deuterojesaja een eigen be- 
schouwing hebben gehad der aartsvaderverhalen ? Toch was 
hij geen theoloog, en van een man als hij, kan dit niet 
worden verwacht. Trouwens dat doet S. ook niet. Hij knoopt 
't vast aan de oudere beschouwing, waarover reeds in 't 1^ 
Heft werd gehandeld , die het land Eanaan onmiddellijk aan 
Israels vaderen liet gegeven zijn, terwijl de latere, vooral in 
D. ontwikkeld , alles vastknoopt aan het berith met de aarts- 
vaders, 't Zou dan een stap vooruit zijn in de ontwikkeling 
dier oudere beschouwing, toen — in den tijd van Deutero- 
jesaja en Ëzechiël — in plaats van het onbepaalde „de va- 
deren" het bepaalde: „mijn knecht Jakob*' werd gestekL 
Als wij vragen hoe die verandering te verklaren is, krijgen 
wij ten antwoord, zij het ook niet op stelligen toon, dat 
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zich daarin „wol directer Zurückgreifen auf die Patriarchen- 
sage und überhaupt Einfluss der Lectüre der alteren Ge- 
schiohtsbücher aüssert." (S. 6). Hiermee schijnt heel wat te 
zijn gezegd. Maar het is niet meer dan schijn. Bij nader 
toezien ontbreek er nog al iets aan. Blijkbaar toch wordt 
het onbekende verklaard met .... het onbekende. Immers 
een overlevering, die alleen van Jacob spreekt, kennen wij 
niet, en waar te vinden die oudere geschiedenisboeken, die 
Deuterojesaja zal hebben bestudeerd? En hoe die ontwik- 
keling te denken? Het voortgaan in die ontwikkeling^ hierin 
bestaande dat in plaats van „de vaders" wordt gesteld: 
„Jakob mijn knecht", zou wijzen op een (onbekende) over- 
levering , die Jakob een bizondere beteekenis toekende. Is 
dit aannemelijk? Eindelijk, terwijl deze onbekende traditie 
Jakob als den eenigen en waren stamvader zou aanwijzen, 
leidt S. af uit Hosea en Jeremia, derhalve uit bronnen van 
ouder dagteekening, dat er een (ook onbekende) overlevering 
is geweest, die Jakob in een zeer ongunstig daglicht stelde! 
Wel mag S. bedenken, dat het werken met zooveel onbe- 
kenden een hoogst moeilijke en gewaagde onderneming is. 

Over het algemeen vinden wij[ — buiten de eigenlijke ver- 
halen — in het O. T. over de aartsvaders weinig gesproken , 
veel minder dan wij apriori zouden verwachten. En de weinige 
plaatsen , die hierop betrekking hebben , geven kritisch onder- 
zocht vaak zeer weinig licht. Zoo is het met Hos. 124V.v. 

In den moederschoot heeft hij zijn broeder bedrogen, 

en toen hij sterk geworden was met God gestreden; 

hij streed met een engel en overwon, 

hij weende en smeekte hem om genade; 

in Bethel vondt hij hem en daar sprak Jahwe tot hem, 

de God der heerscharen, Jahwe is zijn naam. 

Vers 4 kan niet van één hand zijn. Het eerste gedeelte, 
waarin gezinspeeld wordt op Jakobs bedrog past uitnemend 
bij het voorafgaande v. 1 — 3, en bij vs. 8, waar aan Israël 
zijn leugenachtige en bedriegelijke wandel wordt voorgehouden, 
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maar v. 4^, waarin Jakob geprezen wordt, is hiermede in 
volstrekte tegenspraak. Derhalve moet v. 4^ interpolatie zijn. 
De Statenvertaling heeft vertaald : in den moederschoot hield 
hij zijn broeder bij de verzeneh , zoo ook feitelijk de Nieuwe 
Vertaling van het O. T. Pe vraag is of deze vertaling juist 
is. De M. T. heeft "^nfirn» sipy "p^^. Wat beteekent hier 
^py? Nu vinden wij van den naam Jakob in Genesis twee 
afleidingen: 1° in 27s6: Toen zeide hij [Ezau]^ ,,Daarom 
heet hij zeker Jacob, dat hij mij nu tweemalen bedrogen 
heeft {''^^p9'^); mijn eerstgeboorterecht heeft hij mij afhandig 
gemaakt en nu ook mijn zegen; en 2° 2526: daarna kwam 
lijn broeder^ terwijl hij met zijn hand den hiel (apy) van 
Ezau vasthield^ daarom noemde men hem Jakob" Vandaar 
dat men ook in onzen tekst het werkwoord apy vertaalde 
met : den hiel vasthouden. Zoowel het verband (in het hf. is 
sprake van bedrog, ook in wat onmiddellijk voorafgaat) echter 
als Jer. 93 dwingen tot de verklaring: bedriegen. Immers in 
Jer. 98 staat: mpy*^ apy riN-bi» '^'d, wat met duidelijke woord- 
speling op Jakob beteekent: ,,want elk broeder is een volleerd 
bedrieger" (HoU. Vert. v. 4). Maar ^taasi? In den moederschoot 
kon Jakob zijn broeder niet bedriegen I S. geeft de keus 
tugschen tekstcorruptie of een onbekende overlevering. Het 
eerste noemt hij terecht het meest waarschijnlijk; gemak- 
kelijk toch kon iemand bij het lezen van ^p^ denken aan 
Gen. 2036 en daarom )t^^^ invoegen ; misschien ook is dit ge- 
schied met het doel meer overeenkomst te brengen tusschen 
T. 4a en 4^ — Tt Wat deze interpolatie betreft denkt S, aan 
meer dan één hand. Immers op de worsteling met God 
volgt de openbaring in Bethel, in omgekeerde volgorde als 
de bekende overlevering aangeeft. Wij moeten 't ons daarom 
zoo voorstellen, dat iemand Jakob tegenover de zinspeling 
op zijn bedrog in v. 4» heeft willen rehabiliteeren door te 
herinneren aan zijn worsteling met God in Pniël , en dat later 
iemand, die de openbaring in Bethel van grooter gewicht 
hield, het volgende er aan toevoegde. Ongetwijfeld worden 
op deze wijze de moeilijkheden goed opgelost. 

Als resultaat van het onderzoek in § I wordt vastgesteld 
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dat bij Hosea en Jeremia een andere vorm der overlevering 
gevonden wordt dan JE. geeft; deze profeten toch stellen 
Jakob voor als het prototype van Israël zondigheid en weder- 
spannigheid. Dit resuUaat acht ik niet gewettigd. Vooreerst 
zijn er maar zeer weinig plaatsen die hierop betrekking 
hebben, en 2^ waarop vooral de nadruk moet vallen, daarbij 
wordt voorbijgezien het eigenaardig karakter der profetische 
prediking. De profeet predikt en zijn prediking is die van 
boete; hij moet Israël het oordeel aankondigen om hunne 
zonden. Wat is natuurlijker dan dat hij uitsluitend die zonden 
ziet en noemt ? In de profetische prediking ligt altoos zekere 
eenzijdigheid. Daarom is het zeer goed mogelijk, dat de 
genoemde profeten, al kenden zij de aarvaders verhalen ook. 
wel in hun geheel, daaruit die ééne trek overnamen^ die bij 
hunne prediking paste. Aan een anderen sagenvorm te denken, 
daarvoor bestaat hier geen reden. 

Uit Jer. 3 lis: Zoo zegt Jahwe: droeve weeklacht wordt 
gehoord in Rama^ bitter geween; Rachel y steeds schreiende 
om hare zonen, wil zich niet laten troosten ^ omdat hare 
zonen niet meer zijn, (S: 16 bij § III over Rachel) leidt S. 
af, dat Rachel een zekere kultische vereering zal hebben ge- 
noten op de plaats , waar de sage haar graf aanwees. Gesteld 
dat dit zoo ware, zou Jeremia dan gesproken hebben als hij 
deed, en dit ingeleid hebben met de formule: Zoo zegt Jahwe? 
Jeremia, die immers Jakob voorstelde als het prototype van 
Israëls zonden en weerspannigheid (S. 12)! Vooral als wij 
hierbij vergelijken Jes. 63i6, waar zulk volksgeloof wordt 
bestrafd of ten minste tegengegaan , is dit zeer onwaarschijn- 
lijk. Waarom kan de profeet zich niet dichterlijk hebben 
uitgedrukt, zoodat wij slechts aan personificatie hebben te 
denken ? 

Nog een enkele opmerking. Het schrappen van Gen. 49?^ 
(S. 20 f.) acht ik niet voldoende gemotiveerd. Dat Simeon 
nimmer geheel in de andere stammen is opgegaan, geeft hier- 
toe geen recht, wanneer de spreuk bevat: „ein aus dem 
frischen lebendigen Abscheu von der Untat geflossenes sitt- 
liches Urteil des übrigen Israël über den machtigen Bru- 
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derstamm, und sogleich die ethische Begründung seines 
Unterganges" en dus kort na die wandaad is gedicht. 

Wanneer Deut. 332—6, 36 — 29 de rest bevat van een oude 
rijmkroniek (S. 73 A. 2), is het vreemd dat het ontstaan van 
het koningschap (v. 5) eerder zou worden genoemd dan de 
verovering van Kanaan (v. 27b y.), maar het isbovendiea 
twijfelachtig of v, 4 niet interpolatie is, en of v. 5 wel op 
het ontstaan van het koningschap betrekking heeft. 

De bewering, dat in het verhaal over Abrahams offerande 
in Gen. 22 geen bepaalde plaats wordt aangegeven, omtlat 
het niet op het sanctioneeren van een bepaalde heilige plaats 
maar op de godsdienstige bedoeling (het verbod vau het 
kinderoffer) aankwam, doet vermoeden dat de schrijver een 
opvatting der patriarchen verhalen huldigt, die m. i. niet in 
overeenstemming is met de werkelijkelijkheid. De vraag nnar 
het verband tusschen het karakter der plaatsen, waar tleze 
verhalen spelen, als Eanaanietische kulteplaatsen, en de 
verhalen zelve, is niet gemakkelijk op te lossen. Maar of 
bepaald een sanctioneeren is bedoeld? Deze opvatting ziet 
er voor 't minst veel te theoretisch uit. Zulke verhalen wor- 
den uitgesponnen en in vasten vorm gebracht door de volks- 
verbeelding. Zij worden niet naar een theorie klaar gemaakt. 
Maar hierop in te gaan ligt niet in mijn bedoeling. Wie 
wespt wat het hoofdwerk ons ook hierover brengt. Met ver- 
langen zie ik zijn verschijning tegemoet; de voorstudiën dooi- 
Dr. Staerk , ons gegeven , geven recht er veel van te ver- 
wachten. 

Purmerend^ 14 Dec. 1900. A. van der Fliee GJz. 
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Commentaar op het Evangelie van 
Mattheüs door Dr. J. M. S. Bal jon, 
Hoogleeraar te Utrecht. Groningen, J. B. 
Wolters. 1900. Prijs / 4.50. , 

Blijkens de Voorrede wil Prof. Baljon met deze uitgaaf een 
begin van uitvoering geven aan zijn plan , in zijn „Exegetisch- 
kritische verhandeling over den brief van Paulus aan de 
Galatiërs" uitgesproken (1889), om op deze, zijn eersteling 
op het gebied der Nieuw-Testamentische commentaren, meer- 
dere te doen volgen. Zijn commentaar op Mattheüs is de 
vrucht van zijne colleges; bij zijne verklaringen en opmer- 
kingen had hij dus allereerst studenten in 't oog. Echter 
vertrouwt hij dat ook anderen er iets uit kunnen leeren en 
herhaalt den raad, dien hij aan zijne leerlingen ~gaf, om bij 
de verklaring van Mattheüs o. a. een „Novum Testamentum 
graece*' te gebruiken. 

De raad aan de leerlingen is toch ironisch bedoeld? Dat 
studenten in de theologie den opzettelijken raad zullen be- 
hoeven om bij de verklaring van een Evangelie een „Novum 
Testamentum graece" te gebruiken, kan Dr. Baljon niet 
ernstig bedoeld hebben. Misschien ook is het aan. de vaardige 
pen van mijn ambtgenoot ontsnapt, — evenals het eerste: 
de exegetisch-kritische verhandeling, zijn eersteling op het 
gebied der N. T.ische commentaren, en de combinatie van" 
deze met den commentaar op Mattheüs. Het boek over 
Gal. met zijn honderd bladzijden over de ongeschondenheid 
van den tekst en de even uitvoerige bespreking van Loman's 
Quaestiones Paulinae is inderdaad een verhandeling; dat over 
Mattheüs meldt zich aan als een commentaar. Beide be- 
grippen zijn niet ident. Geeft ge een exegetisch-kritische 
verhandeling, dan geeft ge geen commentaar. En omgekeerd. 
Het eene óf het andere. 

Ik zou deze bijzonderheid, als van ondergeschikt belang, 
niet vermelden, wanneer zij niet had ingewerkt op de sji^men*- 
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stelling yan den commentaar op Mattheüs. Kennelijk heeft 
Prof. Baljon zich niet voldoende rekenschap gegeven van 
zijn plan en mist dientengevolge zijn arbeid de noodige 
orde. B.v. Blz, VII v., handelende over de bcteekenis van 
eöayyikiovy evo^yyeKog^ èirotyysKi»^ kxt» met den Ace, keeren 
woordelijk terug blz 1. — De „inhoudsopgaaf van Mattheüs" 
(VIII — XVm) bevat allerlei hetwelk elders behoort. O. a. de 
aanteekening over de afwijkende lezing van H. I, 16 in Ss.; 
dat de Evangelist overal (L herhaaldelijk) in Jezus' geschie- 
denis de O. T.ische prophetie vervuld ziet; dat hij onophou- 
delijk Markus of de Apostolische bron of beiden volgt , en 
het verschil van zijn redactie met die van Lukas ; dat Lukas 
het verhaal van de Eananésche vrouw weglaat en de reden 
hiervan ; dat wij de gelijkenissen van de goddelooze landlieden 
en van het koninklijk bruiloftsmaal niet in den oorspronke- 
lijken vorm hebben enz. Eigenlijk bevat de inhoudsopgaaf een 
overzicht van Mattheüs in verband met zijne bronnen. Blz. 
XVIII vat Dr. Baljon het gegevene dan ook aldus samen: 
„Ons resultaat van de bespreking van den inhoud en de 
bronnen van het Mattheüs-evangelie is, dat de evangelist 
voor het grootste gedeelte van zijn evangelie, H. 3 — H. 27, 
uit Markus en uit de Apostolische bron, somtijds uit beiden 
tegelijkertijd geput heeft." — Op de Inhoudsopgaaf volgt 
een fragment over de echtheid van H. I en II , dat wij voor 
een deel ook kennen uit Theol. Studiën 1900, blz. 319 v. 
Intusschen bespreekt de Heer Baljon hetzelfde onderwerp 
npg eens in een uitvoerige aanteekening blz. 15, op een 
wijze alsof hij er nog niets over gezegd had. Blz. XVIII 
heet het: „De echtheid van Matth. 1 en 2 is vaak bestre- 
den"; blz. 15: „De echtheid van Matth. 1 en 2 is vaak 
bestreden". De naneef zal hier aan een interpolatie denken. 
Afges^en hiervan is ook dit stuk blz. XVIII niet op zijn 
plaats; het behoorde na bl. XXVI, waar Dr. Baljon over de 
kerkel^ke overlevering aangaande het ontstaan ■ van het 
Mattheüs evangelie handelt. — De eigenlijke commentaar heeft 
allerlei uitweidingen, kleine opstellen zou men ze kunnen 
noemen, welke in dit bestek te uitvoerig zijn. B.v. over de 
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Farizeërs en Sadduceërs (blz. 30 v.), over xlén Zoon des 
menschen (128 v.), over het Apostolaat (152 v.), over het 
begrip „parabel" (201 — 205). Zij zijn evengoed op haar 
plaats in een verhandeling of in een commentaar op Markus 
of Lukas. De indeeling van de stof had gelukkiger kun- 
nen zijn. 

Bevredigender indruk maakt de exegese. Dr. Baljon volgt 
hierbij deze orde. Hij stelt den ver moe Gelijken tekst vast, 
vergelijkt dien met de paralellen, onderzoekt v^elke redactie 
de voorkeur verdient , verklaart den inhoud , soms met 
wederlegging of met eenvoudige aanhaling van 9,fwgkende ge- 
voelens, en tracht alzoo den lezer een beeld te geven van 
hetgeen de Evangelist heeft gezegd en bedoeld. Uit dit oog- 
punt is uit den commentaar inderdaad iets te leeren. De 
eenvoudige stijl, de heldere betoogtrant, de korte, puntige 
volzinnen veraangenamen de lectuur. Prof. Baljon drukt zich 
gemakkelijk uit. Gij behoeft nooit te vragen* wat gij aan hem 
hebt. Zijn exegese is niet theologisch maar litterarisch- 
kritisch. Zij herinnert aan die van Meyer-Weiss. Het boek van 
den Heer Baljon bestudeerende , kwam mij voor den geest 
de volgende naïeve betuiging van een voormalig Leidsch 
Hoogleeraar in de Voorrede van een bundel toespraken: „Ik 
heb zelfs niet geaarzeld, om enkele toespraken in dezen 
bundel te plaatsen, tot wier vervaardiging mij de aanleiding 
blijkbaar van eHers gegeven was of waarin misschien som- 
mige denkbeelden en uitdrukkingen van anderen onwillekeurig 
zijn overgenomen. De lof der oorspronkelijkheid toch, vaak 
al te duur gekocht , is de hoogste niet , dien wij zoeken 
moeten, en ik ben mij bewust, ook waar anderen mij waren 
voorgegaan op hetzelfde spoor, mijn eigen weg zelfstandig 
te hebben bewandeld." Naar ik mij voorstel, zal de Heer 
Baljon geen bezwaar hebben deze woorden over te nemen. 
Hij gaat zelfstandig zijn weg. Herhaaldelijk citeert hij de 
geschriften van Blass, Buhl, Dalman, Holtzmann, Nestle, 
Resch en vele vaderlandsche geleerden ; ook vermeldt hij nu 
en dan pro memorie het gevoelen van Holtzmann volgens 
diens Hand^omment. ; bestrijdt de verklaringen van Schanz, 
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Weizsacker, Loman e. a. , geeft bij Matth. 27 , 45 ophel- 
derende mededeeÜDgen van de Hoogll. Oudemans en Wichmann, 
en vermeldt bij H. 2, 2 het geschriftje van J. J. Littrow: „fie- 
schouwing van de kometen j enz/' Amsterdam 1833. Echter 
gaat deze zelfstandigheid hier en daar gepaard met een in 
het oog vallend gemis aan oorspronkelijkheid. Hooglijk — 
en terecht — waardeert de Heer Baljon den arbeid van 
Weiss. Nog in den vorigen jaargang van dit Tijdschrift 
(blz. 319. V.) roemde hij diens exegese als kort en bondig, 
onbevangen en zaakrijk, en bracht hij den Berlijnschen Hoog- 
leeraar hulde voor hetgeen deze geleverd had in de laatste 
of 7de Aufl. van Meyers commentaar op Mattheüs. Echter 
mag deze vereering niet zoo ver gaan als mij bleek uit een 
vergelijking van Baljon blz. 4, 12, 16, 25, 41, 86, 156, 
157, 165, 220, 241, 265, 266, 272 met Meyer- Weiss respect, 
blz. 31, 32; 39,, 40, 41; 45; 55, 56; 77, 78;' 127, 128; 
196, 197; 1Ö7; 206, 207; 261; 289, 290, 291; 321; 323; 
329, 330. Soms vinden wij het belangrijkste uit de aantëe- 
keningen van Weiss bij Baljon in den tekst : vgl. Baljon, blz. 
17, 177, 400 met Meyer- Weiss respect, blz. 46, 221, 476. Ten 
slotte geef ik Dr^ Baljon voor de eerste zestig bladzijden van 
zijn boek de volgende verbeteringen in overweging. Blz. I st. 
eerate drie Evangeliën , 1. drie eerste Evangeliën ; blz. VIII st. 
Hand- 2, 23, 1. Hand. 2, 33; blz. IX e. e, st. magiërs, 1. 
magers; blz. IX st. Jezus' tocht naar Kapernaüm, 1. Jezus' 
komst en verblijf te Kapernaüm; blz. 14 st. Gen. 4, 11, 1. 
Gen. 4, 1; blz. 14 st. Ovid. Met. 4, 596, 1. 4, 595; blz. 18 
st. Jos. Ant. 17, 3, 4 1. Jos. Ant. 17, 2, 4; blz, 21 st» 
1 Makk. 3, 29 1. 1 Makk. 3, 28; blz. 28 st. eene meer 
geestelijke opvatting, 1. eene geestelijke opvatting; blz. 33 is 
in VS. 10 Si niet vertaald. 

De vrijmoedigheid, waarmede ik mijne bezwaren genoemd 
beb, moge mijn ambtgenoot het bewijs zijn, dat ik met be- 
langstelling van zijn arbeid heb kennis genomen. Gaarne 
spreek ik den wensch uit , dat deze HoUandsche commentaar 
ten onzent vele oordeelkundige lezers moge vinden. 

C. H. VAN Rhijn, 



Digitized by 



Google 



Varia. 



Der Christliche Gottesbegrifif. Beitrag zur spe- 
culativen Theologie von R. Rochol D. Göttingen. 
Vandenhoeck & Ruprecht. 1900. 

Ziehier het standpunt des Schrijvers van dit rijke, diep- 
zinnige boek. „Der Verfasser )ebt nun seit lange der üéber- 
zeugung , dass das , was das alle Concordienbuch auf Grund 
der alten Bekenntbisse gab , Ausdruck der tiefsten und höch- 
sten Erfahrung ist , welche die Ghristenheit auf Erden ueber- 
haupt gemacht hat" (Vorwort S. III). Hij bedoelt niet eene 
,,Dogniatiek" te geven; bepaalt zich tot eeu enkelen locus, 
in de overtuiging „Je fester wir im Besondern gründen, desto 
weiter wird das Auge für das Ganze erschlossen"; verdiept 
zich in zijn „interconfessionell Thema" om zóó „dem leisen 
oder lauten Pantheismus zu entgehen, den fast die ganze 
Dogmatik in diesem Jahrhundert zeigt/' Hebben wij dan 
met een verstokten behoudsman te doen? Verre van daar! 
De door-en-door geleerde schrijver erkent volmondig dat het 
onze roeping is de oude waarheid in een nieuwen vorm te 
geven. Wordt onder patronaat van Paus Leo XIU het Tho- 
misme als de wijsbegeerte op den voorgrond gesteld, 't is 
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juist noodig het dogma te bevrijden uit de arrstoteliesch- 
thomistische kategoriën die het benauwen. Maar Dr. Rochol 
erkent ook de portee van v. Hartmann's woord: „Der Pan-^ 
theïsmus ist die verborgene Religion Deutschlands." Overziet 
hij de geschiedenis der evangelische Dogmatiek in onze negend- 
tiende eeuw dan is de doorwerkende invloed van Schelling 
en Hegel, door bemiddeling van Schleiermacher , niet te 
miskennen. Gedurig steekt d&t Spiritualisme het hoofd op , 
dat in het concrete ding geen werkelijkheid kan zien! Zoo 
maakt de S. front én tegen het Thomisme én tegen het Pan- 
theïsme. Onder wat vaandel strijdt hij zelf? Tegenover de 
starre Monas van het thomisme dat God als „ens simplieis^ 
simum" denkt, stelt hij het bijbelsche realisme van de „Heer* 
lijkheid Gods." Tegenover het pantheïsme, in theosophiscben 
of gnostischen vorm, stelt hij het mysterie der triniteit, met 
den franschen theoloog Thoma erkennende „dass in ihm das 
Gesetz alles Lebens enthalten sei.*' 

Eene analyse van dit werk te geven , analyse waar de lezer 
inderdaad iets aan heeft, zou te veel plaats vereischen. Dit 
boek moet bestudeerd worden. De Schrijver, die over eeae 
bewonderingwekkende wetenschap beschikt, leidt u rnud in 
de schatkameren van godgeleerdheid en wijsbegeerte aller 
tijden. Zijne uiteenzetting is diepzinnig, dikwijls wenschteo 
wij meer helderheid. Waar symbolische momenten en getuUen* 
verhoudingen bewerkt werden, hielden we wel eens ons bnrt 
vast of speculatie niet zou overgaan in phantasie. Maar heeft 
uw geest dit staalbad genoten dan zegt ge: „die het mij 
bereidde is een manP* 



Pater Maternus. üit het Duitsch van George 
Taylor (Prof. Adolf Hausrath)» vertaald door 
Cath. S. H. Kuenen. Geauthoriseerde uitgave, 
Amsterdam, C. A. J. van Dishoeck. 1900. 

Als kunstwerk, als roman, kan ik dit, keurig uitgegeven, 
boek niet hoog stellen. De zeer vele natuur- en plaatybe- 
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'Schr ij vingen zgn vermoeiend door breedvoerigheid en de intrige 
van het verhaal is niet spannend genoeg, is te laks. De be- 
teekenis van dit verdienstelijke werk zit in iets anders, schailt 
dieper. De historicus Prof. A. Hausratb, kent door en door 
het pauselijke Rome en zijne kerk der vijftiende en zestiende 
eeuw en doet ze ons kennen weggestort als ze waren in 
allerlei zonden en afdwalingen Wij verstaan den conscientie- 
.kreet die om reformatie, om de Reformatie, riep. In den 
held van het verhaal , Pater Maternus , herkennen wij menigen 
trek van Maarten Luther, den held der historie. „Neen, 
heer/' zegt Maternus tot den kardinaal, die óók al tot de 
•geestelijke familie van Simon Magus behoorde, „ik beef niet 
uit angst voor m\j-zelf; ik beef voor u, voor de kerk! Laat 
mij vrij uit tot u spreken, edele heer, zooals ik het io de 
biecht zou doen. Zie, ik ben maar een eenvoudige, arme 
monnik, en ik ging zoo gebukt onder het bewustzijn yan 
mijn vele zonden , dat ik haast geen vrolijk oogenblik in mijn 
leven had. Toen rieden mij mijn broeders aan, naar Rome 
te trekken; daar, in de woonplaats van Gods Stedehouder 
op aarde, zou mijn ziele geLOzen worden van haar krank- 
heid. Dien raad heb ik opgevolgd, en ik kwam hier, niet 
voor de aangelegenheden van mijne orde, want da&rmede 
was mijn reisgenoot belast, maar alleen om rust te vinden 
•voor mijn gemoed. Onderweg keek ik noch naar links, 
noch naar rechts , en met gesloten oogen ging ik aan al dat 
schoone, dat Italië aanbiedt, voorbij; ik dacht sleGht(s) aan 
twee dingen, aan mijn zonden, en aan de macht die gij 
bezit, om ze te vergeven. Eerst toen mijn reisgenoot tot 
mij sprak: „Zie, broeder, daar ligt Rome", toen zag ik op, 
en ik meende dat mij een groot geluk was te beurt gevallen, 
omdat ik de heilige stad had aanschouwd. Helaas, ik wist 
niet dat ik er spoedig toe zou komen, oogen en ooren stijf 
toe te sluiten, om toch niet te zien of (te?) hooren wat ik 
niet zien of hooren wilde!" (bldz. 409—410). — Het humo- 
ristische bestanddeel (Dr. Johannes) ontbreekt niet aan dit 
ernstige werk, dat door Mej Euenen in goed Nederlandsch 
Werd overgezet. 
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De Negentiende Eeuw. Eene schets van hare 
geschiedenis door Dr. F. J. L. Kramer, Hoog- 
leeraar aan de Rijks-Universiteit te utrecht. Büs- 
torisch gedenkboek uitgegeven door „Het Nieuws 
van den Dag" bij het einde der Negentiende 
Eeuw. Amsterdam. J. Funke. 1900. 

De hoofdredacteur van ^Het Nieuws van den Dag" «— aan 
wiens initiatief en medewerking wij dat wel bekende histo- 
riesch gedenkboek „Eene halve Eeuw" danken — had bij 
het naderend afscheid van de Negentiende eeuw het gelukkige 
denkbeeld Prof. Dr. Kramer op te dragen hare geschiedenis 
td schetsen. Deze volbracht zijne taak , zijne zeer moeielijke 
taak, op hoogst verdienstelijke wijze. Hij zet ons geen „leer*^ 
boe^' voor maar onthaalt ons op een flink gestyleerd , kort, 
kemig, rijk leesboek. Ieder hoofdstuk er van is pakkend, 
is boeiend. Vooral waardeerde ik het eerste „Napoleon". 
Heb over den groeten keizer veel gelezen, d4n juist zult 
gij erkennen dat Kramer in enkele trekken u den machtigen 
heros zien laat en begrijpen doet. En hoe verspreidt het 
zesde hoofdstuk „de koloniale politiek" helder licht over de 
laatste momenten van het waereld-drama. „Histoire-bataille" 
is dit boek natuurlijk — en gelukkig — niet. Het is „His« 
toire-politique.". Van kunsten en wetenschappen wordt niet 
gerept. Dit kunt gij betreuren, maar gij moet het billijken. 
De hooggeleerde Schrijver moest zich beperken tot „het ge* 
wichtigste in de binnenlandsche geschiedenis der volken en 
in de geschiedenis hunner onderlinge betrekkingen." In den 
4oop der twintigste eeuw zullen legioenen van boeken in de 
negentiende geschreven , totaal vergeten zijn. Maar tot KrIU 
mei 8 werk zullen wij en onze kinderen en onze kindskinderen 
gedurig weerkeeren als tot een gedenksteen, in sobere, edel« 
krachtige lijnen, gehouwen uit graniet. 

F. E. Oaübakton. 
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Nieuwe Uitgaven aan de Redactie toegezonden. 



Theologischer Jahresbericht herausgegeben von Dr. H. 
Heltzmann und Dr. 6. Krüger. Neunzehater Band enthal- 
tend die Literatar des Jabres 1899. Vierte Abiheilung Prak- 
tische Tbeologie und kirchliche Kunst. Berlin 1900. C. A. 
Schwetschke und Sobn. 

Monisme. £ene scbets van J. R. van Kooij. Leiden. A. H. 
Adriani. 1900. 

De Negentiende Eeuw, door Dr. F. J. L. Kramer, Hoog- 
leeraa,r aan de Rijks-Universiteit te Utrecht. Historisch Ge- 
denkboek uitgegeven door het Nieuws van den Dag bij het 
einde der Negentiende Eeuw. Amsterdam. — J. Funke. — ^900. 

Das Evangelium der Wahrheit. Neue Lösung der Johan- 
neischen Frage von Johannes ^reyenbühl Doctor der Phi- 
losophie. Erster Band. Berlin. W. C. A. Schwetschke und 
Sohn. 1900. 

De Achtenzestigste en de Zestiende Psalm. Vertaald en 
verklaard door M. Noordtzij, Hoogleeraar aan de TheoL 
School. Kampen. J. H. Eok. 

Handkommentar zum Alten Testament. In Verbindung mit 
anderen Fachgelehrten herausgegeben von D. W. Nowack o. 
Prof. d. Theol. in Strassburg. i. Els. I Abtheilung. 2^ Band. 
1 Theil, Exodus — Leviticus übersetzt und erklart von Lic. 
Dr^ B. Baentsch, Professor an der üniversitat in Jena. 1 
Abtheilung. 1 Band. Genesis übersetzt und erklart von 
Hermann Gunkel. Lic. theol. a. o. Professor an der Univer- 
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sitat Berlin. I Abtheilung, 4 Band, 1 Theil. Richter— ttutli 
übersetzt und erklart von D. W. Nowack. Göttingeti. Vaii- 
denhoeck & Buprecht 1901. 

Die neuen alttestamentlichen Perikopen der Eisenacber 
EoDferenz. Exegetisch-homiletisches Handbuch , herausgegê^ 
ben von A. Pfeiffer, Vize-General Superintendent in Lubben, 
Erste Lieferung. Leipzig, A. Deichert'sche Verlagsbuchband- 
lung Nachf. (Georg Böhme). 1901. 

J. Riemens Jr. Het Symbolo-Fideïsme. BeschriJYiBg en 
kritische Beschouwing. Rotterdam. D. van Sijn & Zoon. 1900, 

Studiën zur Entstehungsgeschichte der jiidischen Gemeiade 
nach dem babylonischen Exil. Von D. Ernst Sellin o. Pro- 
fessor der evangelischen Theologie in Wien. I. Der Knecht 
Gottes bij Deuterojesaja. IL Die Restauration der jiidischen 
Gemeinde in den Jahren 538 — 516. Das Schicksal Serub- 
babels. Leipzig. A. Deichert'sche Verlagsbuchhandlung Nachf. 
(Georg Böhme) 1901. 
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FrUsvragen van Teyler's Godgeleerd Benootsobap. 



Teyler's óodgeleerd Genootschap heeft de volgende Prijs- 
vragen uitgeschreven: 

I. Het Genootschap verlangt voor 1 Januari 1902: ,,Een 
onderzoek naar samenstelling en herkomst van het 
vierde Evangelie." 

II. Het Genootschap verlangt voor 1 Januari 1903: „Eene 
ontleding der verschillende beteekenissen, welke aan 
het woord moraal gehecht zijn in de zedenkundige 
geschriften van vroegeren en lateren tijd, alsmede 
eene aanwijzing van het verband , dat tusschen die 
opvattingen bestaat." 
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INHOUD VAN TIJDSCHRIFTEN. 



H, Bettink, De Protestantsche Zending -— geen mislukking, 

maar de zegepraal des geloofs (Nederl Zendings tijdschrift, V), 
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Saar aanleidiog van de jongste verklaring van de 
Gelijkenissen van Jezus. 



A. JüLicHEB. Die Gleichnisreden Jesu. 
1899. 

1869. 1899. De combinatie van beide jaren is niet toevallig, 
In '69 verscheen het boek van den Haagschen leeraar Dr. C. E. 
Van Koetsveld, het eerste en eenige vaderlandsche geschrift, 
dat de Gelijkenissen van Jezus wetenschappelijk behandel! e, in 
'99 het boek van den Marburgschen Hoogleeraar A. Jülicher, 
Wie Van Koetsveld eens gezien en gehoord heeft, vergeet 
hem niet licht Hij was ontegenzeggelijk een van de merk- 
waardigste mannen van zijn tijd. Hoe levendig herinner ik 
een prediking in de Willemskerk te 's Hage, na eene van 
zijne vele gedachtenisvieringen, in Mei 1891! Het ruime 
kerkgebouw, inzonderheid de regeeringsbanken , geheel bezet! 
De reeds 84jarige grijsaard met langzame schreden den 
kansel beklimmende en, onder de diepste stilte, zijne ge- 
dachten ontwikkelende, eenigszins stroef, maar belder en 
bondig, zooals geen jongere het hem zou verbeteren. Inzon- 
derheid trof mij het actueele van zijn prediking — over de 
eerste verzen van Psalm 104 — , alsmede zijn kennis van de 
oude en nieuwe kosmogonieën. Van K. was trouwens in 
hooge mate universeel. Belletrist, pastor, schriftkundige, en 
in elke qualiteit superieur. Jülicher vergelijkt hem als exegeet 
met Chrysostomus , Calvijn en B. Weiss en noemt zijn werk 

Theol studiën 1901. 11 
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over de Gelijkenissen het beste dat wij over dit onderwerp 
hebben (I. S. 314). 

Opmerkelijk is het verschil in de behandeling der stof bij 
beide auteurs. Bij V. K. herkent men bijna op elke bladzijde 
den pastor, die leeft in het midden zijns volks en, zooals 
hij het elders uitdrukt, „zelfs van eenvoudige oefenaars of 
van verwarde volksmenners gaarne leerde" {Twaalftal Preken 
1851 blz. XI). Zijn boek heeft behalve een wetenschappelijke 
ook een stichtelijke strekking en bevat een aantal persoonlijke 
herinneringen, menschkundige opmerkingen, opbouwende wen- 
ken. Ten andere verzuimt V. K. nooit ons te orienteeren in 
den tijd en de omstandighe Jen , waarin het verhaal ons ver- 
plaatst, en kenmerkt zrjn wijze van voorstelling zich door 
groote levendigheid en aanschouwelijkheid: vgl. b.v. de blad- 
zijden over den Pharizeër en den Tollenaar, den onrechtvaar- 
digen Rechter en den smeekenden Vriend. Beide eigenaardig- 
heden zijn aan het boek van Jülicher vreemd. Het is de 
vrucht uitsluitend van de studeerkamer en meer bestemd 
voor geleerden. Hiermede hangt samen dat Jülicher als 
hoofdzaak beschouwt hetgeen voor V. E. bijzaak was, en niet 
minder dan een derde van zijn boek heeft gewijd aan de 
meer formeele questies over het wezen , het doel , de waarde 
en de geschiedenis van de verklaring der Gelijkenissen. Uit 
dat oogpunt is Jülicher stellig de meerdere. 

Een ander punt van verschil betreft het theologisch en 
kritisch standpunt van beide geleerden. Met de moderne 
richting heeft V. K. zich nooit kunnen vereenigen. Maar hij 
was en bleef ook anti-confessioneel. Kenmerkend dienaan- 
gaande is zijn „Nalatenschap" in de voorrede van zijn ver- 
korte uitgaaf der Gelijkenissen. „Wanneer gij het ware leven 
van den mensch met zijn God hebt leeren kennen en waar- 
deeren, dan hebt gij ook de staketsels van oude kerkleer 
of formulieren niet meer noodig om het gebouw van uw 
geloof te schragen. Zooals Jezus de overleveringen verwierp , 
als die inzettingen van menschen waren en de wet slechts 
verduisterden, zoo roept Paulus het den geloovigen toe: 
^ Staat in de vrijheid , waarmede Christus u heeft vrijgemaakt 
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en Iaat u niet weder een ander juk der dienstbaarheiil op- 
leggen." Eerder zou men hem tot de Evangelische richting 
kunnen brengen, ofschoon hij de sancenkomsten der Evan- 
gelische predikanten niet placht bij te wonen, noch voor hun 
tijdschrift „Geloof en Vrijheid" eenige bydrage heeft ge- 
leverd *). V. K. ging uit van het Evangelie en, in het Evan- 
gelie, van den persoon des Zaligmakers , maar met restrictie. 
„Daardoor", d. i. door den persoon van Jezus en het geloof 
in hem te veel op den voorgrond te plaatsen, zegt hij, „kon 
licht de apostolische (bepaaldelijk Paulinische) leer, vroeger 
de ijzeren wet der Kerk, zoowel als de openbaring dea 
Ouden Verbonds te veel op den achtergrond worden ge 
schoven. Ja, door alles op den persoon des Zaligmakers 
terug te brengen, loopt men gevaar, om eindelijk te ver- 
geten of te ontkennen, dat hij toch ook een leer had ver* 
kondigd en wel niet als de zijne, maar als desgenen, die 
hem gezonden had" {De Gelijkenissen, Nieuwe uitgave I 
blz. IV). Eigeidijk ging V. K. zijn eigen weg. Afkeerig van 
alle partijschap wenschte hij boven dé partijen te staan. 
Leerling van Van der Palm, Van Hengel en Kist zou men 
hena „Bijbelsch vrijzinnig" kunnen noemen, met accent van het 
eerste. V. K. acht zich aan de letter der Schrift gebonden 
en tracht de Gelijkenissen, zooals die in de Synoptici zijn be- 
waard, zoo goed mogelijk te verstaan. De tegenstrijdigheden 
vermeldt hij meestal alleen pro memorie. Hij vraagt noott of 
de redactie ook een lateren oorsprong verraadt. Conjecturen 
vermeldt hij niet; dat een kleine transpositie soms groüte 
zwarigheden opheft, vermoedt hij niet. Zelfs verwekt de 
toepassing van de kritische methode bijwijlen een gevoel van 
grimmigheid. „En .intusschen is de Parabel", zegt hij bij 
de verklaring van den ontrouwen Rentmeester (II blz. 297 v.), 
„door al die ophelderingen nog duisterder, en door die ver 
uiteenloopende verklaringen bijna geheel onverklaarbaar ge- 
worden; tot de vrijmoedige (bijna schreef ik brutale) kritiek 



1) Levensberichten van de Maatschappij der Nederl. Letterkuade 139i. 
Blz. 115. 
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onzer eeuw eenvoudig den Gordiaanschen knoop heeft door- 
gehakt, met te zeggen: ^Zoo kan Jezus onmogelijk deze 
gelijkenis hebben uitgesproken." En daarmede wordt dan 
het verhaal — als in den ouden dag Jeremia's boekrol door 
Jojakim — met een pennemes uit elkander gesneden en als 
nutteloos voor ons op 't vuur geworpen." Prof. Jülicher is 
uit een anderen moesson. Hij past de litterarische kritiek 
consequent toe. Hij beperkt zich niet tot de exegese van 
den tekst maar geeft ook een kritiek van de bronnen. Terwijl 
V. K. den oorsprong der Evangeliën in het schemer der 
mondelinge overlevering oplost, kert Jülicher de twee bron- 
nen-theorie, in deze orde: de logia, opgesteld tusschen 60 
en 70; Markus, kort pa 70; Mattheüs en Lukas, niet veel 
later (I S. 2). Hij staat dus even ver van de resultaten der 
oud- en nieuw-Tubingsche school als van die der Apologeten. 
Van de oud-Tubingsche , want hg stelt de vervaardiging der 
Evangeliën veel vroeger en verwerpt haar toeleg om de 
parabelen tot een stuk kerkgeschiedenis te maken, b. y. de 
onkruid zaaiende vijand , Paulus: dealenden, de Romeinsche 
legioenen; Lazarus, de arme heiden; van de nieuw-Tubing- 
sche of radicale school, want hare hypothesen zijn een „un- 
geheurer Rückschritt" (I, 18) en „andere verschijningsvormen 
van dezelfde krankheid , waaraan haar oudere zuster bezweek" 
{I S. 10) — maar ook van de Apologeten , want hun exegese 
is hem in den regel „te geestrijk" (I S. 312), en hij zelf veel 
te nuchter om eenige sympathie te voelen voor het ge- 
vleugelde woord van Bengel: „spiritualis homo KpiTiKooTxjtoq'. 
Eigenlijk heeft Jülicher in de kritische school een eigen 
positie — evenals destijds V. K. op zijn wijze. Wanneer V. K. 
in een latere periode gevormd was , zou hij misschien wel het 
standpunt van Jülicher ingenomen hebben. Nu geven beider 
geschriften een beeld van den stand der kritiek — voor 
dertig jaren en nu. 

De oorspronkelijkheid der Gelijkenissen werd van twee 
zijden ontkend. Vooreerst door Joodsche geleerden. Men 
herinnert zich den merkwaardigen strijd tusschen de heerea 
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Prof. Oort en Rabbi Tal. In het voetspoor van Nork '), 
Wünsche ^) e. a. leerde Tal dat de zedeleer en de gelijkenis- 
sen van Jezus aan de Talmud-scholen ontleend waren ^]. 
Het debat bleef vrijwel beperkt tot het eerste punt In een 
breed en belangwekkend betoog wees Prof. Oort op het 
ideeële en principieele van de zedeleer van Jezus ia onder- 
scheiding van het wettische en kleurlooze van den Talmul 
alsmede op de bedenkelijke gevolgen van de Tabnudische 
moraal voor de praktijk van het leven. De beginselen, 
waarvan de Talmudisten uitgingen, leidden tot formalisnie 
en loondienst. Hunne kleinzielige voorschriften in zfike de 
Sabbatsviering en het gebed; de verlagmg van 's metischen 
verplichting jegens den naaste tot een minimum ; hnn streven 
om zich naar niet-Joodsche vormen te plooien; hunne onder- 
scheiding tusschen hetgeen men heimelijk en in het openbaar 
mocht doen, zoodat men zelfs, om het leven te redden, een 
afgod mocht aanbidden; de overdreven waarde, dio de 
Talmudisten hechten aan het oordeel van raenschen; huu 
reservatio mentalis — deze en andere bijzonderheden ken- 
merken een veel lager standpunt van zedelijkheid dan dat 
van Jezus. Voor bijna alle uitspraken in Matth. V zijn 
parallellen in den Talmud, maar voor het slotwoord ,,Wecst 
gij dan volkomen gelijk uw hemelsche Vader volkomen ia" 
schijnt een parallel evenzeer te ontbreken als voor de ge- 
lijkenis van den Pharizeër en den Tollenaar. *), Voor de 
overige gelijkenissen zijn inderdaad onderscheidene parallellen. 
Geen wonder! Familiare est Palaestinis ad oratiera sermo- 
nem parabolas jungere, zeide reeds de oude Hieronymus, 
die het weten kon. Ook is er een onderscheid tusschen 



1) Babbiniscbe Quellen und Parallelen zu Neu-testamentlichea Schriftstcllöu 
1839. 

2) Keue Beitrage zur Erl^uterung der Evangeliën aas Talm ad und Midrascb 
1878. De Talmad 1879. 

3) Professor Oort en de Talmad 1880. Eea blik in Talmoed en Eraiagehe. 
1881. 

4) Evangelie en Talmud uit het oogpunt der zedelijkheid 7ergelE}ïi:ep, L8ÖI. 
pil. 45, 
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overeenkomst en afhankelijkheid; overeenkomst sluit nog geen 
afhankelgkheid in. B. v. E. Havet (Le Christianisme et ses 
origines IV, 54 v.) geeft een „variant op de parabel van de 
Arbeiders in den Wgngaard Matth. 20, 1 — 16, maar oordeelt 
ten slotte: „Gette parabole est beaucoup plus raisonnable 
et plus equitable que celle de Tévangile; mais il n'y a pas 
beaucoup d'agrément dans le récit, ni la ni ailleurs, et le 
peu de paraboles talmudiques que je connais sont exposées 
d'une maniere sèche." Om de waarheid van het tweede en 
de onjuistheid van het eerste oordeel in het licht te stellen , 
kunnen wij niet beter doen dan de „variant" uit den Jeru- 
zalemschen Talmud Berachoth II v. 5 c volgens Wünsche (Tal- 
mud S. 27 V.) mede te deelen. „Toen Rabbi Bun bar Chija 
ingeslapen was, ging Rabbi Sera naar boven en sprak: 
Zoet is de slaap van den arbeider; hij mag veel of weinig 
gegeten hebben! Evenals een koning, die vele arbeiders 
gehuurd liad, onder welke één door vlijt en bekwaamheid 
zoo uitmuntte, dat de koning hem bij de hand nam en met 
hem op en neer wandelde. Tegen den avond kwamen de 
arbeiders, onder welke ook hij die uitmuntte om hun loon in 
ontvangst te nemen. De koning gaf aan allen hetzelfde loon. 
Zij, die den ganschen dag gearbeid hadden, morden hierover 
en jspraken: Wij hebben den ganschen dag en deze heeft 
slechts twee uren gearbeid en ook zijn volle loon ontvangen. 
De koning antwoordde : Deze heeft in twee uren meer gedaan 
dan gij den ganschen dag. Evenzoo heeft Rabbi Bun bar 
Chija in 28 jaren meer in de Wet gepresteerd dan menig 
ijverig leerling gedurende 100 jaren." Het verschil met de 
gelijkenis van de Arbeiders in den Wijngaard is openbaar. 
Dat een in twee uren meer kan doen dan een ander in 
twaalf, begrijpt een kind: in Matth. XX, 1 vv. echter doen 
de laatstgehuurden niet meer maar veel minder dan de 
overigen ; dat zij desniettegenstaande hetzelfde loon ontvangen, 
is niet omdat zij het verdiend hebben^ maar omdat genade 
gaat voor recht — de hoofdgedachte van Jezus* gelijkenis» 
En dan : Waarom moet het een koning zijn , die de arbeiders 
huurt? Waarom niet eeu ohohtTTrÓTvi; als in Matth. XX, 1? 
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Waarom ontbreekt hier de trek van den eencn arbeider 
die boven de anderen uitmuntte? Is het natuurlijk, „naar 
het leven" dat een vorst, en nog wel een Oostersch vorst, 
van 's ochtends 8 tot 's avonds 6 ure, met een bekwamen 
arbeider hand in hand op en neer wandelt? ^). — Een ander 
voorbeeld. Het is uit het tractaat Sabbath 1Ö3& en mede- 
gedeeld door Tal ^). Een vorst noodigde zijne dienaren om 
op een nog niet vastgestelden tijd bij hem tér maaltijd te 
verschijnen. De verstandigen bleven in gepaste kleederen 
wachten aan den ingang van het vorstelijk paleis, tot zij 
geroepen werden, ,,want", zeiden zij, „in een koninklijk huis 
is altijd alles gereed; elk oogenblik kunnen wij geroepen 
worden." De dwazen echter gingen aan hun dagelijkschen 
arbeid. Zij spraken: y^Een maaltijd kost moeite volle voor- 
bereiding, de oproeping zal niet plotseling geschieden/' 
Eensklaps geeft de koning het teeken om te verschijnen. De 
verstandigen zijn gereed in gepaste reinheid van lichaam en 
gewaad. De dwazen moeten verschijnen, bezoedeld als zij 
zijn door den arbeid hunner handen. Over de verstandigen 
verheugde zich de vorst Op de dwazen was hij bitter ver- 
toornd. „Welaan", zoo luidde de uitspraak, „die voorbereid, 
in gepaste reinheid verschijnen, deze zullen aanzitten en 
genieten, de anderen blijven staan en toezien." „Neen", 
voegde Rabbi Meïr er bij, „niet staan, want dan zijn zij als 
bedienden bij een maaltijd en dat te zijn, is geen schande. 
Neen! allen zullen zitten, maar de reinen zullen eten en de 
bezoedelden zullen blijven hongeren; de reinen zullen drinken 
en de bezoedelden zullen dorst lijden. Want . . . ." Zooals 
men aanstonds bemerkt, heeft ook deze gelijkenis trekken 
die hericneren aan Evangelische parabelen. De noodiging 
van den vorst herinnert aan die van den koning in de ge- 
lijkenis van de koninklijke Bruiloft (Matth. XXII); het wachten 
en gereed zijn aan het wachten der maagden in die van de 
verstandige en onverstandige Maagden (Matth. XXV); het 



1) Jülicher, T. a. pi. S. 170. 

2) Sen blik in Talmoed en Evangelie. Blz. 38. 
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gepaste gewaad aan het bruiloftskleed ia die van den Gast 
zonder bruiloftskleed (Mattb. XXII), maar nu houdt ook de 
overeenkomst op. Juist het essentieele in de Talmudische 
parabel ontbreekt in de Synoptische als de verontschuldigin- 
gen der genoodigden, het aanzitten van armen en vermink- 
ten, de onverschillige minachting der genoodigden tot de 
koninklijke bruiloft en voorts al die bijzonderheden , welke 
in de gelijkenis van de verstandige en onverstandige Maagden 
essentieel zijn. Dat de Joodsche theologie de voedster-moeder 
van het Christendom is, is onbewezen. De meeste Talmur 
dische parabelen worden in den Talmud zelveu toegekend 
aan Rabbijnen uit de 2de eeuw (I S. 167 ff.). Ook berichten 
de Evangelisten eenparig dat Jezus gesproken heeft, zooals 
niemand voor hem ; de scharen ontzetten zich want ijv ii^da-iccov 
ecg ê^ov(ytxv sx^y* ^ **^^ ^^ ^^ Schriftgeleerden (Matth. VII, 
29). Navolgers worden in den regel herkend aan hun gemis 
aan oorspronkelijkheid maar het woord van Jezus tintelt van 
oorspronkelijkheid. Nieuw was niet de vorm maar de inhoud. 
De Rabbi en zijn Halacha is het product der school maar 
de Heiland was gevormd in het vrome gezin zijner ouders, 
op de bergen van Galiléa en aan den oever van het meer, 
door het Oude Testament en zijn persoonlijken omgang met 
God Ook in zijne parabelen is hij niet de geleerde maar 
de Zoon des menschen. „In de Hagada spreekt half de 
Israëliet, half de Rabbi, in de Evangelische parabelen spreekt 
alleen de Israëliet, en wel de Israëliet in zijn meest ver- 
heven gestalte, de ware, eeuwige Israëliet" (I. S. 173). Het 
woord van Jezus reikt verder dan zijn tijd. Hoogstens zou men 
kunnen zeggen , dat Hij zich heeft aangesloten aan het Oude 
Testament, maar ook dan rest een essentieel verschil. De 
O. T.ische parabelen hadden een voorbijgaand doel. Wanneer 
dit doel bereikt is, behoort het beeld tot de geschiedenis. 
De parabel van Nathan b. v. — de eerste en tevens de 
schoonste — en die van de vrouw van Thekoa, waardoor 
David gevangen werd , hebben geen beteekenis buiten de ge- 
schiedenis van David. En nu hadden ook de gelijkenissen 
van Jezus dikwijls een bepaalde aanleiding en even dikw\jls 
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een oogenblikkelijke bedoeling, maar zij hebben bovenal een 
algemeen religieuzen inhoud^ zoodat ook de Christelijke gods- 
dienst de eenige is, die in parabelen wordt voortgepkmt. Ook 
behoorden de beelden onder een andere luchtstreek, in een 
anderen tijd, bij een ander volk, inaar het algemeen men- 
schelijke leeft er zoo geheel in, dat wij ze door geen betere 
beelden' uit onze omgeving zouden kunnen vervangcD. Het 
is de natuur en het leven beide, waarin Jezus ons de hiero- 
glyphen der gewijde, goddelijke taal leert verstaan. Gelijk 
de fabel van het dierlijk instinct tot het menschelijk verstand 
opleidt, zöo voert de parabel ons telkens op van het dage- 
lijksche tot het hoogere , van het zichtbare tot het onzichtbare, 
van het bekende tot het geheimzinnig onbekende : — met één 
woord van het inenschelijke tot het goddelijke. Ja, wij kun- 
nen zeggen, dat Jezus zijne Gelijkenissen minder uitgevonden 
heeft, als sieraden of ophelderingen zijner rede, dan wel dat 
hij ze vond en opmerkte, als in de natuur der dingen 
gegrond; als de oorspronkelijke harmonie tusschen een zicht- 
bare en onzichtbare, zinnelijke en geestelijke wereld; het 
„zien door den metaalspiegel der ouden in een raadselachtig 
beeld." En indien ik eene der ontelbare definities voor goed 
moest aannemen, het zou de kortste van alle zijn, die van 
een der nieuwste Engelsche uitleggers: De parabel is een 
aardsche historie met een hemelsche bedoeling" ^). 

Evenmin wordt de oorspronkelijkheid van Jezus' parabelen 
verdonkerd door de Buddhistische gelijkenissen. Renj^n wiis 
de eerste, die ze met de Evangelische vergeleek en sedert 
hebben onderscheidene geleerden z.g. parallellen geconstateerd. 
Volgens R. Seydel 2) b. v. zouden onze Evangelisten behalve 
een Ur-Mattheüs en een Ur- Markus een derde bron gebruikt 
hebben, waarin „der christliche Stoff in die Umrahmungen des 
buddhistischenEvangelientypusgespanntwar." In ons vaderland 
werd dit onderwerp eenige maanden geleden behandeld door 



1) Woorden van Van Koetsveld I. Blz. XXXI. 

2) Das Evangelium von Jesus in seiae Yerhl^ltnissen zu Buddha^age uuJ 
Buddhalehr^. Leipzig 1882, 
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Dr. G. A. Van den Bergh Van Eysinga in zijn Academisch proef- 
schrift Indische invloeden op oude Christelijke verhalen (Leiden. 
E. J. Brill 1901.) Evenals Max Muller ') acht hij de overeen- 
komst ten aanzien van de gelijkenis van den verloren zoon 
kwalijk toevallig maar eindigt toch met de voorkeur te geven 
aan Luk. XV. Opdat men zelf zou kunnen oordeelen, wil ik 
de parallel hier mededeelen 2). Zij komt voor in het vierde 
hoofdstuk van Saddharma Pundarika en komt hierop neler: 
Een jongmensch wordt door dwaze lieden verleid om het 
vaderlijk huis te verlaten en gaat naar een ver land. In- 
tusschen wordt de vader rijk, vestigt zich in een vreemde 
stad en doet overal nasporingen naar zijn zoon, wiens verlies 
hij betreurt. Deze trekt van plaats tot plaats, arm en 
ellendig, voedsel en kleeding zoekende. Bedelende krygt hij 
nu eens iets, dan weder niets. Hij wordt mager op zijne 
zwerftochten, de dwaze knaap, terwijl booze zweren zijn 
lichaam bedekken. Zoo komt hij eens toevallig in de vaderlijke 
woonstad bedelen, doch verbluft door den rijkdom, dien hij 
ziet, gaat hij angstig op de vlucht. De rijke had hem echter 
dadelijk herkend en zendt in zijn blijdschap boden, d>e den 
bedelaar moesten oppakken, maar denkt bij zichzelven: deze 
onwetende en domme man is van lager stand en zal geen 
geloof hebben in mijn heerlijkheid , noch gelooven dat ik zijn 
vader ben. Hij laat den arme dus voor een goed loon aan 
het reinigen van den mesthoop zetten en geeft hem een hut 
naast zijn huis ter bewoning. Door berisping en aanmoe- 
diging brengt hij den bedelaar, dien hij aanspoort hem als 
vader te beschouwen, zoover, dat deze zich op zijn gemak 
begint te gevoelen. Na 20 jaren wordt de rijke man 
ziek; tijdelijk stelt hij dan den knecht aan het hoofd zijner 
bezittingen. Nu blijkt het, dat deze voldoende in staat is, 
alles te beheeren. Voelt de vader zijn einde naderen, dan 
roept hij een vergadering van vrienden en verwanten bijeen 
en zegt: ik zal al mijn bezit aan dezen man geven; hij is 



1) Transactions of the Boyal Society of Literature 1897. XVIII. 2y. 

2) Volgens Vaii den Bergh, die de vertaling geeft van Prof. Kern. 
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mijn zoon, dien ik voor langen tijj verloor; reeds 50 jaren 
is bet geleden, dat hij verdween en ik, hem zoekende, in 
deze plaats kwam. Hij is eigenaar van al mijn goed." De 
arme is stom van verbazing, hij brengt zich zijne vroegere 
armoede , zijn lagen stand te binnen , en bij de ontvangst al 
dezer rijkdommen denkt hij: „nu ben ik een gelukkig mensch." 
0p de gelijkenis volgt de verklaring: Buddha is de vader; de 
aanhangers van het Hinayè,na zijn de zoon. Buddha heeft zich 
aan hunnen lagen trap van ontwikkeling geaccommodeerd, hij gaf 
hun gemakkelijke geboden en liet hen nederigen arbeid ver- 
richten (HinayS.na) ; ten slotte zijn zij dan geschikt geworden 
voor het erfdeel der hoogste wijsheid. — „De vraag is", zegt 
Dr. Van den Bergh, „of deze dogmatische verklaring der 
gelijkenis wel overeenkomstig haren oorspronkelijken zin is. 
In elk geval drukt zij de waarheid uit, dat de mensch met 
lagere neigingen niet dadelijk behagen schept in de dingen 
des geestes, en eerst langzamerhand daartoe moet worden 
opgeleid door beproeving en lijden. De wijsheid des vaders, 
zijn paedagogisch inzicht is een hoofdmoment. Gansch anders 
Lukas XV, 11 — 32. Daar wordt op de barmhartigheid en 
vergeven sgezindheid des Vaders de nadruk gelegd ; daar kan 
ook de andere zoon niet gemist worden (in verband met 
VS. 10), omdat hij de type van de negen en negentig braven 
is." Tot dus ver Dr. .Van den Bergh. Er is meer, naar 
mij voorkomt. Eigenlijk heeft de gelijkenis van Jezus met 
de Indische niets gemeen dan de terugkeer van den afge- 
dwaalde. De Indische is gerekt, in die van Jezus is niet 
één woord te veel, niet één te weioig. De laatste munt 
'uit door natuurlijkheid, maar hoe onnatuurlijk dat wonen 
van den bedelaar üaast de woning des rijken, die aanspo- 
ring hem als vader te beschouwen, dat wachten, twintig jaren 
en langer voordat de vader zich als zoodanig openbaart ! 
Juist het essentieele van Lukas ontbreekt : het tot zichzelven 
komen van den verlorene, zijn herinnering van het vaderhuis, 
de teedere ontmoeting met den vader. Een andere parallel 
noteert Jacobi {The Sacred books of the East XLV 1895). 
Drie kooplieden gingen op reis , een ieder met zijn vermogen. 
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De eene won zeer veel, de andere kwam met het kapitaal 
terug, de der Je koopman kwam thuis na zijn gansche ver- 
mogen verloren te .hebben. Deze parabel is ontleend aan 
het dagelijksch leven. Het vermogen is het menschelijke 
leven; de winst is de hemel; na verlies van het vermogen 
moet men wedergeboren worden als burger der hel of als 
een wild dier. Met onze gelijkenis van de Talenten, Matth. 
XXV, heeft deze parabel niets gemeen dan het drietal. De 
Indische kooplieden arbeiden met hun eigen, de dienstknechten 
bij Mattheüs met hun toevertrouwd kapitaal; de eersten gaan 
in den ^ vreemde , dezen blijven thuis ; de dienstknechten bij 
Mattheüs worden tot verantwoording geroepen , de Indische 
kooplieden niet. Zoo heeft de Buddhistische litteratuur een. 
groot aantal gelijkenissen, welker overeenkomst met de Sy- 
noptische louter uitwendig is. Ook zijn de meeste Buddhistische 
teksten bepaald jonger dan de Evangeliën. „Für die evange- 
lischen Parabeln ist bisher noch nicht eine buddhistische (oder 
überhaupt Indische) Parallele nachgewiesen worden. . . . Das 
Resultat bleibt vorderhand: Geschaffen hat weder Buddha 
noch Jesus die Parabel; in ihrem Gebrauch ist der eine so 
selbstandig, nur seinem Genius folgend verfahren wje der 
apdre; auch bei den Evangelisten vermogen wir nirgends 
Abhangigkeit von indischen Mustern zu verspüren." En be- 
treffende de religieuze, didaktische en aesthetische waarde zegt 
Jülicher: „Wo man will, mag man in die buddhistische Lit- 
teratur greifen, keine Spur von Aehnlichkeit bleibt übrig; 
je alter und achter die Buddhagleichnisse , üm so weniger 
demonstrative Kraft enthalten sie; Vergleiche, Sinnbilder, 
Allegorien mit gesuchter Monotonie unendlich ins Breite 
gezogen — nur insofern für uns lehrreich, als selbst hier 
der Zweck, zu belehren, einzupragen, zu bessern, der 
einzige ist , trotz der Dunkelheit der Form kein Gedanke 
an Verstockungswirkungen" (I. S. 177 f.). 

Meer binnen ons bereik en voor positieve oplossing vat- 
baar is de questie van de echtheid der Gelijkenissen. Van 
Koetsveld behoefde zich biermede niet in bijzonderheden in 



Digitized by 



Google 



161 

te laten. Hij^ beroept zich dan ook e.envoudig op het inwendig 
bewijs en op de getuigenis der oudheid. „Tegen hen, die, 
even oppervlakkig als v^'andig, de Evangelische litteratuur 
tot de tweede en derde eeuw terugzetten, of zelfs van eene 
menigte Evangeliën spreken, waaruit de Kerk slechts een 
greep zou hebben gedaan, deed ik de getuigenis der oudheid 
hooren. Het komt mij altijd voor, dat velen, die haar weer- 
spreken, niet ongelijk zijn aan den knaap, die zoo lang 't 
water ten bodem toe omroert, tot hij zeggen kan: „Zie toch 
eens, hoe troebel die beek is" (Gelijkenissen II Narede Blz. 
481). Sedert echter werd de beek stil en het water helder. 
Ook ten aanzien van de parabelen heeft het wetenschappelijk 
onderzoek belangrijke resultaten verkregen. Zij kunnen samen- 
gevat worden in deze algemeene stelling: de echtheid der 
parabelen iö een betrekkelijke; onze redactie is niet onvoor- 
waardelijk gelijk te stellen met die van Jezus. Vooreerst 
heeft de Heiland ze uitgesproken in het Arameeschi terwijl 
wij ze hebben in het Grieksch. Dat zij door de vertaling 
niet hebben gewonnen is a priori waarschijnlijk en wordt 
door de uitkomst bevestigd. Woordspelingen, welke aan de 
uitdrukking groote levendigheid bijzetten, zijn onderdrukt; 
de fijne nuances van de taal en den zinbouw zijn soms 
verloren gegaan; het paradoxale en populair-momenteele 
van het onderwijs van Jezus kwam niet altijd tot zijn 
recht. Ja, misschien zijn de onregelmatigheden, welke de 
Grieksche tekst herhaaldelijk heeft, de onzuivere parallellen 
en onverstaanbare uitdrukkingen voor een deel een gevolg 
juist van de vertaling? B. v. Matth. XI, 17 (vgl. Luk. VII, 
32) voert Jezus de eigenzinnige kinderen sprekende in: 
}>}V?^ii(rxfi€v VfjLiv Kx) cix èpxii^roiffês ; iöpijviiJXfisv xa/ oix iicó\l^xaöf. 
Hunne woorden in het Arameesch overzettende, verkrijgen 
wij de volgende merkwaardige woordspeling : Wij hebben voor 
u op de fluit gespeeld en gij hebt niet gedanst (upx^<r^<Tê€ : 
rakëdtun); wij hebben klaagliederen gezongen en gij hebt 
geen misbaar gemaakt [ho^xdês: arkêJtun) i). — Matth. XI, 



1) Meyer, Jesu Muttersprache 1896 S. 81. 
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28 vv. bevat de schoone spreuk: Asvts Trpo; fis Trivrsg oi 
xoTtiuvTsg Kx) irs^opTifTfiivoi^ yciyó) ócvxTrocviToo vfiSc^; ipxTS'TOv 
!^vyóv fjLOv iep vficig kx) /zxêsrs xtt^ ifzou , ort 'Trpxvg eïfit kx) 
TXTTSivoc TjJ Kxpii^ zx) 6vpvi(T€TS xvx7rxu7iv TxT:; 4fuxx^^ IfflOÓV. 
Ook hier is een merkwaardige woordspeling volgens Meyer i), 
want rusten is in het Arameesch n:i5, tot rustbrengen n'söï, 
zachtmoedig n:»? njach, rust «n*^?. — Bekend is de groote 
overeenkomst van de gelijkenis van de Ponden (Luk. XIX, 
11—27) en die der Talenten (Matth. XXV, 14—30). Volgens 
een scherpzinnige conjectuur van E. Nestle (TheoL LU. Zeitung 
1895, S. 565) berust het verschil tusschen de tien „talenten" 
bij Mattheüs en de tien „steden" bij Lukas op een verwisse- 
ling in het Arameesch van 'j"»^^^ kakk'rin , talenten , en •j'^s'ns 
karkin, steden. — In de gelijkenis van den vragenden 
Vriend Luk. XI, 5 — 8 is niet duidelijk hoe Jezus van diens 
xvxlhtx kan spreken. Een andere vertaling dan „onbeschaamd- 
heid'* is nie{ wel mogelijk; in elk geval heeft het woord een 
ongunstige beteekenis. Sir. XXV, 22 staat het naast ip'/ii; 
Epict II, 9, 11 V is divxi^vit; ident met xyxltTxy^rog en het 
tegengestelde van xliiifzav 2). Wel heeft het Sir. XL , 30 de 
zachtere beteekenis van „indringend" maar dit heft het be- 
zwaar niet op. Van „onbeschaamdheid" kan moeielijk sprake 
zijn: de Oostersche gastvrijheid gebood den reiziger brood 
en zout voor te zetten; de vriend heeft die niet en vervoegt 
zich daarom bij zijn buurman , die kinderen heeft en daarom 
ook wel brood zal hebben. Van „aandrang" is ook geen 
sprake; juist die trek is aan de gelijkenis vreemd; op het 
afwijzend antwoord gaat hij teleurgesteld heen. Misschien 
heft het Arameesch ook deze zwarigheid te eeniger tijd op. 

Dat wij de parabelen niet woordelijk hebben , zooals Jezus 
ze heeft uitgesproken, blijkt ook uit een vergelijking der 
parallelle teksten. Volkomen eensluidend is de redactie nooit. 
Wat de eene Evangelist geeft als parabel, geeft de andere 



1) S. 83. 

2) Jülicher, II. S. 273. 
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als vergelijking. Trekken, welken bij den eenen Evangelist 
hoofdzaak zijn , z\jn bij den andere bijzaak. Ook de aanleiding, 
het historisch milieu alsmede de verklaring van Jezus zijn 
niet zelden verschillend. Vergelijk b.v. de parabel van het ver- 
loren schaap bij Mattheüs (XVIII, 12 v.) en bij Lukas (XV, 4 v.). 
Bij Lukas, een beroep op het natuurlijk gevoel: tIc; ivèpooTroq 
i? x):j,oóv, dat krachtiger is bij Mattheüs : W v(jJv ioxsï. Tegen- 
over het xTToXcaXó; van Luk. staat het ttXxvi^^ van Mattheüs^ 
Bij Matth. spreekt Jezus de gelijkenis tot de jongeren ; bij 
Luk. tot de Pharizeën en Schriftgeleerden. Bij Matth. moet 
zij dienen ten bewijze, dat de hemelsche Vader niet een der 
fjLi'Apói laat verloren gaan , bij Luk. dat er in den hemel meer 
vreugde is over één boetvaardigen zondaar dan over 99 recht- 
vaardigen, die de fjLSTxvoix niet behoeven. De beschrijving 
van Lukas is veel charmanter. — Een ander voorbeeld. De 
gelijkenis van het gelapte Kleed en de Wijnzakken wordt door 
door de drie Synoptici medegedee'd, maar zoo, dat de redactie 
van Markus en van Mattheüs tot elkander naderen , terwijl die 
van Lukas meer op zichzelf staat. Lukas (V, 36 vv.) laat 
den nieuwen lap van het nieuwe kleed afscheuren ter her- 
stelling van het oude; Matth (IX, 16 v.) en Markus (II, 21 v.) 
hebben dien trek niet; ook stelt Luk. twee schadelijke ge- 
volgen: de scheur in het nieuwe kleed en het gemis aan 
overeenkomst, terwijl de beide anderen alleen spreken van 
een erger scheur; eindelijk heeft Luk. aan het slot een toe- 
voegsel , dat bij Matth. en Markus ontbreekt i). Deze voor- 
beelden waren gemakkelijk te vermeerderen. De gelijkenis 
van het bedorven ?out staat bij Matth. in de Bergrede (V, 
13) en is volgens Mark. (IX, 49) uitgesproken te Kapernaüm 
voor de jongeren; Luk. noemt het zout „noch tot het land, 
noch tot den mesthoop bekwaam", terwijl Mark. aan het slot* 
de vermaning heeft, welke de beide anderen niet hebben: 
l;^6rf iu^kxvTOÏi ci\x y.xi slp^jusvsTs h oiKXviXciH (IX, ÖO); het 
woord over den leerling en den meester luidt bij Matth. 
(X, 24 v) geheel anders dan bij Luk. (VI, 40); van de 
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twee reclactiën van de wakende Dienstknechten is Luk. het 
breedst (XII, 35 — 38) en geeft Markus slechts een schets 
(XIII, 33 — 36); bij dezen is de bruiloft een buitenlandsch^e 
reis geworden en wordt het werk en het huisbestuur tusschen 
de knechten verdeeld — als om het gemis van de gelijkenis 
der Talenten, die hij niet heeft, te vergoeden. Inzonderheid 
verdienen twee bijzonderheden accent. Vooreerst, dat het 
beeld en het afgebeelde soms in elkander vloeien, eu ten 
andere, dat een parabel sonxs trekken heeft, welke aan de 
oorspronkelijke redactie vreemd schijnen. Het eerste blijkt 
o. a. uit Mark. IV, 14 vv. : „de zaaier zaait het woord; 
dezen nu zijn het, die bij den weg gezaaid worden: waar 
het woord gezaaid wordt en zij het hooren, komt terstond 
de satan en neemt het woord weg, dat in hen gezaaid is." 
Voor het tweede wees ik eenige jaren geleden óp de ge- 
lijkenis van de Ponden (TheoL Studiën 1899, blz. 196 v.), 
zooals wij die vinden bij Lukas (XIX, 11 — 27). De be- 
doeling van Jezus met deze gelijkenis is volkomen door- 
zichtig. Zij zal niet slechts het dwaalbegrip zijner enthou 
siastische jongeren wederleggen dat de oprichting van het 
Messiasrijk onmiddellijk aanstaande was maar ook hun 
verantwoordelijkheidsbesef scherpen. Evenals de iy^pccTróq 
evysy'/ii; aanspraak kon maken op het koningschap, had 
Jezus, ten gevolge van zijn Goddelijke afkomst, recht op 
de Messiaansche heerschappij. Evenals gene reisde naar een 
ver land (Rome) om daar met de koninklijke waardigheid te 
worden bekleed, ging Jezus naar den hemel, tot God, om 
door Hem als de Messias 'te worden gekroond. Niet op 
aarde, niet van zijne geestdriftige volgelingen zou Hij het 
koningschap ontvangen, maar in den hemel, van dén Vader. 
Eerst na een verre reis, na een langdurige afwezigheid zou 
Hij wederkeeren. In dien tusschentijd moesten zijne jongeren 
winst doen met de hun toebetrouwde gaven en krachten. Het 
loon zou evenredig zijn aan de mate van hun trouw. Aan 
deze sfeer van gedachten nu zijn twee trekken vreemd: die 
van VS. 14, dat de burgers den svyevviq haatten en hem een 
gezantschap achterna zonden met de verklaring: ov êé^ofiev 
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TovTov (3»<n\€U(rat êcp* ^fi&f, en die van vs. 27: v},iiv rch? 
ix^poóg fjLOu TouTOv; tovc fzij 6sXvi9»vTi<; (jl€ fixviXevtrai iyr* oturouq 
iyiysTs ah kx) xxT»^<pi^xT€ xurovq Sf4,vp:v6h fjiöu — zoo 
kwalijk vereenigbaar met 's Heeren eigen woord en voorbeeld. 
Deze laatste woorden maken geheel den indruk van een 
aanhangsel^ en die over de hatende burgers (d. z. de Joden) 
kunnen en zullen wel door Jezus zijn gesproken, maar niet 
in dit verband. Evenals de Gelijkenis van het verloren Schaap 
en van de verloren Penning (Luk. XV, 7. 10) eindigt de 
onze met },6^n ufji,h^ ik zeg u (vs. 26). Deze onregelmatig- 
heden zijn niet opzettelijk. Veeleer vinden zij haar natuurlijke 
verklaring in de wijze, waarop de Synoptici zijn ontstaan. 
Zooals ik hier alleen behoef aan te stippen, berusten onze 
berichten, iii eerste instantie op de mondelinge overlevering 
der éérste geloovigen. Ofschoon de gnomische en parabolische 
leerwijze van Jezus de reproductie van Zijn woord onge- 
twijfeld gemakkelijk maakte en de geestdriftvolle genegenheid 
van den Meester hen moest aansporen daarbij zoo getrouw 
mogelijk te zijn, daar elke wijziging slechts een verminderiog 
was, konden verschuivingen, verwisselingen, uitbreidingen j 
onnauwkeurigheden niet uitblijven, te meer daar tusscben 
de verhooging van Jezus en de eerste schriftelijke optee- 
kening der parabelen ongeveer 35 jaar verliepen en Mar- 
kus en Lukas niet behoorden tot de oorgetuigen en hunne 
berichten hadden uit de tweede hand. Ook schreven de 
Evangelisten niet zooals de tegenwoordige histotici gewoon 
zijn geschiedenis te schrijven. Zij waren verkondigers der 
blijde boodschap, getuigen van de genade, die in Christus 
was, enthousiaste missionarissen , maar historici van professie 
waren zij niet. Zooals blijkt uit hunne geschriften, bekom- 
merden zij zich weinig om de juiste bijzonderheden van tijd 
en plaats, om den logischen gang der reden, om den samen- 
hang der gebeurtenissen; als historieschrijvers waren zg 
kinderen van hun tijd; zij schreven in de eerste plaats niet 
om de kennis van hunne lezers te verrijken maar om huti 
geestelijken gezichtskring uit te breiden, om hen in bet 
geloof te versterken. Dat elke Evangelist hierbij te werk 
Jheol. studiën 1901, 12 
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ging overeenkomstig zijn aanleg en individualiteit, spreekt 
vanzelf. Maitheüs vat samen; ook Lukas, ofschoon niet 
in die mate; dat de getallen 7 en 3 bij hen een rol spe- 
len, leeren Mattb. XIII en Luk. XV. Markus schrijft 
levendig en aanschouwelijk: mi icocêsvivi Koi iysipijTCii vóktx 
icou YifAspocv heet het van den zaaier in de Gelijkenis van 
het opschietende Zaad (Mark. IV, 26—29). De voorrang 
komt toe aan Lukas. De ongeveer vijftien parabelen, 
welke hij alleen heeft, zijn zoo niet de belangrijkste, dan 
toch de schoonste. Zijn stijl is vloeiender, zijn wgze van 
voorstelling fijner dan die van Markus. In de Gelijkenis 
van den Zaaier heeft hij alleen den trek dat het zaad 
bij den weg koltsttxtvi&vi (VIII, 5), als dacht hij zich een 
wandelaar die het zaad vertrad; in die van het hongerige 
kind (XI, 11 — 13) werkt hij de voorstelling van Mattheiis 
uit door het nog wreeder voorbeeld: „of wat vader onder u, 
zoo zijn zoon hem om een ei zou bidden, zal hem een 
scorpioen geven"; in die van het Mosterdzaad (XIII, 18. 19) 
laat hij dit opwassen sU Mvlpov fiéycc, en in die van het 
verloren Schaap (XV, 4 — 7) heeft hij , in tegenstelling met 
Mattheiis, den schilderachtigen trek kx) eupuv sTmiêyitriy «V/ rohq 
mov^ xvTov, Markus en Mattheiis deelen bij voorkeur de 
Gelijkenissen mede, welke Jezus ontleende aan de natuur; 
Lukas heeft ze ook wel, maar korter: vgl. die,vayi den Zaaier; 
daarentegen heeft hij niet die van den Schat in den akker 
(Matth. XIII, 44), van den Koopman in parelen (45. 46), 
van het Vischnet (47. 48), van het opschietende Zaad (Mark. 
IV, 26 — 29). Liever geeft hij die, welke aan het maat- 
schappelijk leven ontleend zijn, als den smeekenden Vriend , 
den ontrouwen Bentmeester, den Rijke en den arme Lazarus , 
den onrechtvaardigen Rechter, den Pharizeër en den Tollenaar 
enz. (XI, w.). Lukas geeft gestalten van vleesch en bloed; 
hij beweegt zich niet in het abstracte maar verplaatst ons 
onmiddellijk in het volle Oostersche leven. De dialoog, welke 
bij Mattheiis meer uitzondering is (XIII, 27 vv.. XVIII, 28 
vv.. XXV, 8 V. 20 vv.), is bij hem regel, en wanneer hij geen 
dialogen kan geven, geeft hij een monoloog. Hij vermeldt het 
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gebed van den Pharizeër en de wel door niemand beluisterde 
zucht van den. Tollenaar i). In H. XV voert hij al zijne perso- 
nen, den herder, de vrouw, de zonen, den vader, tot zelfs den 
knecht sprekende m. Welk een diepen blik gunt hij ons in het 
maatschappelijk leven van zijn tijd in den ontrouwen Rentmeea- 
ter en den onrechtvaardigen Rechter! Hoe Qntroerend is bet 
gesprek in den Hades ! Hoe meesterlijk, al die kleinigbedtin, 
schijnbaar onbeduidend, welke de Gelijkenis van denbarmhar- 
tigen Samaritaan zooveel dichter brengen bij onze verbeelding I 
Van Koetsveld noemde het terecht eene van de eigenaardig- 
heden van den derden Evangelist dat hij menigmaal zelf 
spreekt, waar Markus en Mattheüs den Heer sprekende in- 
voeren. Dientengevolge geven ook zijne parabels aanleiding tot 
de vraag: wat tot de inkleeding en wat tot het oorspronke- 
lijke behoort, maar in elk geval is de inkleeding meesterlijk 
en kenmerkt zij Lukas ais een man van talent en van smaak. 

Al is dus de echtheid der parabelen een betrekkelijke, 
nochtans is de kern ongetwijfeld historisch. Ten tijde van 
Van Koetsveld was het niet noodig hierbij opzettelijk stil te 
staan. F. 0. Baur vond het onmiddellijke en oorspronkelijke 
des Ghristendoms in de Bergrede, in de Gelijkenissen eo 
voorts in alles wat tot de leer van het Mattheüs-evangelie 
behoort^). D. F. Strauss rekende bepaaldelijk de zeven Ge- 
lijkenissen Matth. XIU „zum Aechtesten was uns von Aus^ 
sprüchen Jesu gebliebeu ist" ^); en volgens den Amsterdamseben 
Hoogleeraar Brandt „ist es klar, dass in den ËvangeUeu.des 
Matthaus und Lukas , . . . ein& ziemlich reichhaltige Samm^ 
lung Reden und Gleichnisse Jesu ausgebeutet worden^' ^). 
Tegen Baur's opvatting kwam in verzet Prof, A. Pierson ^;. 



1) JüUoher, t. a. pi S. 195 f. 
. 2) Het Christendom en de Christelijke kerk der drie eerste eeuwen. Holh 
Yert. 1867. Bis. 28. 

3) Leben Jesn 1864. S. 254. 

4) Die Eyangelische Geschichte and der Ürsprung des^ Christentham^r 
1803. S. 537. 

5) De Bergrede en andere Synoptische Fragmenten. 1878. 
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In het eerëte gedeelte van zijn boek speelt hij de negatieve 
kritici tegen elkander uit, ten bewijze dat het onderzoek nog 
niet ver genoeg gevorderd is om ons recht te geven, reeds 
nu een samenhangende voorstelling van het leven van Jezus 
te beproeven" (Blz. 83); in het tweede behandelt hij de 
Bergrede „wier overdrijving, gebrek aan samenhang en oor- 
spronkelijkheid het best wordt verklaard, wanneer wij er een 
nieuwe proeve in zien van de betrekkelijk oude chokma en 
letterkunde der Hebreërs" (Blz. 214). Ofschoon Pierson zich 
niet opzettelijk over de Gelijkenissen uitlaat , ligt de toe- 
passing op den bundel voor de hand. Pierson beleefde niet 
veel genoegen van zijn arbeid. Hij had alleen wat materiaal 
verzameld; zijn kritiek was louter negatief en daarom hoog- 
stens voorbereidend. Prof. Loman bewoog zich in hetzelfde 
spoor maar verkreeg een meer belijnd resultaat Ook hij achtte 
de onderzoekingen van de Tubinger school onvoldoende; ook 
hij leerde dat het beeld van Jezus , dat de modernen uit de 
Synoptici geconstrueerd hebben, niet beantwoordt aan de 
historische realiteit en verwachtte alleen heil van een zuiver- 
der toepassing van de symbolische verklaring, die niet beperkt 
bleef tot het vierde Evangelie , maar ook de- Synoptici omvat 
Van zijne vele opstellen in het TheoL Tijdschrift handelen 
drie over de Gelijkenissen. Zij hebben ééne strekking en een 
dubbele illustratie. De strekking is om aan te toonen, „dat, 
al kunnen wij ons moeielijk losmaken van de overweging, dat 
Jezus zich van den parabelvorm heeft bediend, wij het, wat 
de bijzonderheden van zijn onderwijs betreft, niet verder 
kunnen brengen dan tot eenige gissingen. . . . Wij kunnen 
ten hoogste waarschijnlijk noemen dat het eigen onderwijs, 
door Jezus gegeven, aanleiding heeft gegeven tot de samen- 
stelling van de leer in parabelen, zooals die in de Synopti- 
sche Evangeliën hem wordt in den mond gelegd. Maar, in 
aanmerking nemende eensdeels dat die gelijkenissen in het 
algemeen door de evangelisten in een licht worden geplaatst, 
waardoor zij feitelijk buiten de eigenlijke biografie van Jezus 
vallen, ten andere ^ dat de parallelle gelijkenissen door de 
verschillende evangelisten op zóó uiteenloopende wijze worden 
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teruggegeven, dat aan een authentieke reproductie van Jezus' 
eigen woorden niet te denken valt; eindelijk, dat juist de 
schoonste gelijkenissen, zooals die van den verloren zoon, 
een vorm dragen, die niet dan uit latere toestanden kan 
verklaard worden — zullen wij wél doen met de uiterste 
omzichtigheid van de parabelen gebruik te maken , waar het 
ons om, de kennis van Jezus' eigen evangelie te doen is" O- 
Ziedaar de strekking. De illustratie is, zooals ik 'zeide, 
dubbel; 1) door de Gelijkenis van het onkruid (Matth. 
XIII, 24 — 30), waarin hij drieërlei formatie onderscheidt: 
a) een gelijkenis, analoog aan die van den zaaier, van 
algemeen godsdienstige strekking, althans van onmiddellijke 
toepassing op Jezus' tijd en hoorders ; b) het onkruid op den 
akker, het beeld van de dwaalleer, zooals die b. v. door 
Paulus in de gemeente was verspreid , maar die , hoe schadelijk 
ook op zichzelf, daarom toch niet zonder schade voor de 
geheele kerk gewelddadig kon worden uitgeroeid; 3) de bij- 
zondere toepassing op Paulus en zijne dwaalleer wefd weder 
door een generaliseerende verklaring verwijderd, zoodat de 
gelijkenis de strekking kreeg om alleen het samenwonen van 
boozen en goeden in de gemeente naar oorsprong, tijdelijke 
onvermijdelijkheid enz. te bespreken 2). De tweede illustratie 
ontleende L. aan de gelijkenis van het Gastmaal bij Mat- 
theüs (XXn, 2 v) en Lukas (XIV, 16 v). Ook hier onder- 
scheidt hg eene oorspronkelijke kern en latere toevoegsels; 
„de kern is echt-pauliMsch ; men zou haar kunnen noemen 
de aanschouwelijke vcTorstelling van hetgeen Paulus in den 
brief aan de Romeinen over de verhouding van Israël en de 
Heidenen tot het Evangelie en de gemeente zegt. Eigenlijk 
is de parabel in het algemeen naar de theorie der Synoptici 
niets anders dan het fzutmipiou van het Paulinisch evangelie, 
door Jezus zelf op bedekte, alleen voor de ingewijden door- 
zichtige, wijze gepredikt" 3). Tot dusver Prof. Loman. Op 



1) Theol. Tijdschrift 1873. Blz. 203. 

2) 1869. Blz. 577 v. 

3) 1872. 3b5. 178 T. 
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dit standpunt i^ een afzonderlijke behandeling der parabelen 
ongerijmd. Zij zijn dan symbolen te midden Yan symbolen 
en^ kunnen alleen verklaard worden in verband met het 
milieu, waarin zij vervat zijn i). Ook is er dan geen onder- 
scheid meer tusschen geschiedenis en parabel, tusschen het 
woord van Jezus en dat van den Evangelist. Wanneer de 
gelijkenis van het Gastmaal niets anders is dan het fiutrr^fiiov 
van het Paulinische evangelie, behoort hare behandeling 
facto ook in de geschiedenis dier theologie. Terwijl Loman 
eenerzijds de Tubingsche tpndenz-theorie in de Evangeliën- 
kritiek binnenloodst, wijst hij anderzijds een harer meest 
gevestigde en geliefkoosde resultaten af, dat tusschen ge- 
schiedenis en symbool; zooals het is uitgedrukt in de Sy- 
noptici . en het vierde Evangelie. Nu is het onderscheid 
tusschen beide geschriften inderdaad essentieel. De Synoptici 
geven korte berichten, Johannes breed opgezette verhalen, 
welke de illustratie zijn van ideeën. De personen, die in 
het 4de Evangelie optreden, zijn niet, als in de Synoptici, 
eenvoudig historische figuren maar typen, personificaties, 
vertegenwoordigers van twee richtingen, die des geloofs en 
des ongeloofs. De eigenaardige verbinding van het historische 
en het ideale, hetwelk aan Johannes eigen is, ontbreekt in 
de Syn. geheel. Bovendien. De Evangelisten kennen de pa- 
rabelen toe aan Jezus; zij gelooven dat Hij ze had uitge- 
sproken maar dit sluit symboolvorming uit. Immers men 
kan moeielijk de parabelen en het historisch milieu, waarin 
zij werden uitgesproken , opzettelijk verdichten — daarop valt 
bij het begrip symbool de nadruk — en dan tevens gelooven 
dat aan beiden historie ten grondslag ligt. Het eene sluit 
bet andere uit. Het verschil in redactie is geen bewijs tegen 
de authentie. Het betreft de berichten. Wij hebben in de 
Evangeliën niet de parabelen zelven maar de redactie der 
parabelen. Juist het verschil in redactie bewijst .dat de 
Evangelisten geen mechanische compilatoren waren maar bij 
de samenstelling hunner geschriften vrij te werk gingen, 
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overeenkomstig hun aanleg en persoonlijkheid en den kring 
van lezers, die zij zich voorstelden. Hebben de Evangelisten 
de parabelen verdicht, dan waren zij grooter dan Jezus 
zelven. Hier is een inwendige tegenstrijdigheid. Men zal 
zoo goed ds niets van Jezus geweten hebben , weinig meer 
dan dat hij geleefd en gepredikt had en ten slotte gestorven 
was aan een kruis en dien ,, verachte onder de menschen- 
kinderen" zal men de rijkste spreuken , de meest verheven 
beeldspraak op de lippen hebben gelegd — een beeldspraak, 
waarvan men de hoorders verklaring liet vragen. Zijn de 
parabelen verdicht dan blijft het raadsel , dat de parabolische 
spreekwgze met de verhooging van Jezus is afgesloten. Eigenlijk 
gezegde parabelen vinden wij sedert niet meer. Jakobus geeft 
altwi spreuken en beelden. Judas werkt zijne beelden niet 
uit, evenmin als I Petrus. Johannes heeft aangrijpende tegen- 
stellingen: die van licht en duisternis, dood en leven. God 
en wereld b^eerschen hem geheel, maar hij fs te weinig thuis 
in het dagelijkafihe leven om hieraan zijne vermaningen te 
ontleenen. Geheel anders is het met Paulus. Zijn allegorie 
van den geënten olijfboom is niet minder schoon dan de 
vergelijking van het Godsgebouw, waarvan de hoeksteen is 
Christus; merkwaardig is zijn beeldspraak van het lichaam 
en de leden, en zijn allegorie van de geestelijke wapenrusting, 
maar ten slotte staan ze toch beneden de Synoptische pa- 
rabelen. Ook het didactische gedeelte der Handelingen heeft 
niets wat hierop gelijkt, evenmin als de Apokalypticus , wien 
het toch waarlijk niet ontbrak aan scheppend vernuft. Het 
eenige wat nog eenigszins aan de Synoptische parabelen doet 
denken zijn de „Simllitudines" van den Herder vanHermas, 
maar „wie frostig, armselig, beinahe albern erscheinen doch 
diese Produkte des zweiten Jahrhunderts gegen die tiefen, 
leichten , lichten Gleichnisse Jesu" I (Jülicber I S. 23 f.). Met 
de verhooging van Jezus is ook de parabolische leerwijze 
afgesloten. Sapienti sat. 

Het grootste gedeelte van Jülichers arbeid is gewijd aan 
de verklaring der Gelijkenissen. Het omvat het gehöele 2^^ 
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deel, 641 biz. De betoogtrant is helder, levendig, ofschoon 
eenigszins breed en nu en dan wat apodictisch. Ongaarne 
mist men de archeologische aanteekeningen , welke in het 
boek van Van Koetsveld zulk eene ruime plaats innemen, 
maar des te meer zorg heeft de auteur besteed aan de 
behandeling van den tekst. Hetgeen ten tijde van Van 
Koetsveld nog onbekend was, treedt big hem op den voor- 
grond, het nauwe verband van exegese en kritiek. Jülicher 
volgt deze orde. Hy spoort den veröioedelijk echten tekst 
op, hierbij rekening houdende met het gansche materiaal, 
inzonderheid met de lezingen van D en Ss. , en zelfs met 
vermelding van de Kó^^t» 'ltj<rotj (S. 88), beschrijft de onder- 
linge verhouding van de parallellen, onderzoekt welke re- 
dactie de voorkeur verdient, verklaart en vertaalt den inhoud 
en tracht, bij lacunes en vermoedelijke interpolaties, de oor- 
spronkelijke redactie te herstellen. Uit dit oogpunt heeft zijn 
werk inderdaad groote verdiensten, al moet ik er aanstonds 
bijvoegen, dat ik mij lang niet altijd met zijne resultaten 
vereenigen kan. B. v. In het voetspoor van de meeste Tu- 
bingsche kritici ontkent hij de eenheid van de Gelijkenis van 
den rijken man en Lazarus j Luk. XVI, 19 — 31. Vs. 19 — 26 
zal van een andere hand zijn dan vs. 27 — 31. De oor- 
spronkelijke redactie eindigde met vs. 26. „En bovendien, 
tusschen ons en ulieden is eene groote kloof gesteld, opdat 
die vanhier tot u mochten willen overgaan, niet zouden 
kunnen, en die van daar niet tot ons zouden overkomen." 
Wat nu volgt: „Hij nu zeide: „dan bid ik u, vader, dat gij 
hém zendt tot mijn 's vaders huis; want ik heb vijf broeders, 
dat hij hen betuige, opdat ook zij niet komen in deze 
plaats der foltering. Maar Abraham zeide tot hem : zij heb- 
ben Mozes en de Propheten; laten zij naar hen hoeren. H^ 
nu zeide: Neen, vader Abraham, maar zoo iemand van de 
dooden tot hen ging, zouden zij zich bekeeren. Maar bij 
zeide tot hem: Indien zij naar Mozes en de Propheten niet 
hooren , zoo zullen zij , ook al stond er iemand uit de dooden 
op, zich niet laten overtuigen" — dit alles zal een toevoegsel 
zijn van een Christen, een protest, dat Israël^ in weerwil 
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van de opstanding van Jezus nog ongeloovig bleef. Lazarus, 
de eene hoofdpersoon in vs. 19 — 26, verdwijnt hier bijna 
geheel; daarentegen treden hier op den voorgrond vijf broe- 
der^ van den rijke, van wie vs. 19 niets is gezegd en van 
wie wij hier alleen vernemen, dat zij tot dusver niet naar 
Mozes en de Propheten hoorden en ook door de opstanding 
eens dooden niet zullen overtuigd worden, „Wer soU dieser 
auferstehende Tote anders sein als Jesus", vraagt Jülicher 
(II S. 639). ^Konnte ein christlicher Autor vs. 31 schreiben 
ohne den Gedanken, dass auch Jesu Auferstehung den Ön- 
glauben nicht überwunden bat"? -Wanneer het getal 5 niet 
willekeurig gekozen is, zal 5 + 1 = 6 de ongeloovigo helft 
van het volk der twaalf stammen aanduiden. Christus ver- 
langt geen wetsverkrachting maar wetsvervuUing. De pericope 
is aan de gelijkenis toegevoegd sU to sïv»i imTro^ioyiirou^ 
avToóg. Zij moet niet alleen dienen om de ongeloovige Jclou 
te verschrikken met de kwellingen „im Jenseits" maar ook 
om hen de Wet en de Propheten te prediken als den weg 
des heils (II S, 640). Tot dus ver Jülicher. Naar mij voor- 
komt, is zijn opvatting onaannemelijk. Hoe onnatuurlijk en 
gezocht, de veAlaring van het getal 6 van de ongeloovigo 
helft van Israël! Zij herinnert aan die van Hitzig, die bier 
een toespeling vond op de zes zonen van Lea, hetgeen J. 
zelf als „überflüssiger Scharfsinn'* afwijst. Is er wel ééne 
plaats in de Oud-Christelijke Letterkunde, waar Israël dus 
in twee gelijke helften verdeeld wordt? Ook kan ik mij uiet 
voorstellen, dat iemand in deze pericope een protest zal heb- 
ben bespeurd van een Christen tegen Israëls ongeloof. Een 
Christen toch zou den nadruk gelegd hebben op nog andora 
overwegingen dan belangstelling voor de Wet en de Prophe- 
ten: vgl. de prediking van Paulus voor ongeloovige Joden. 
Dat met den opstaanden doode Jezus zal bedoeld zijn, is 
evenmin waarschijnlijk: de doode in de parabel blijft dood^ 
Jezus herleeft. Mij komt voor, dat het slot wel degelijk tot de 
parabel behoort. Misschien had de parabel oorspronkelijk geeu 
enkele aanteekening over de aanleiding en de hoorders en 
beeft Lukas ze hier ingevoegd omdat zij hier het best paste 
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in bet verband. Zij was volgens vs. 14 gericbt tot de (t>i- 
Kipyvpoi ^ctpiffxToL De Wet en de Propbeten, bad de Heiland 
gezegd, bestonden tot Jobannes den Dooper; sedert wor^t 
bet Koninkrijk Oods als blijde boodscbap verkondigd en^een 
iegelijk pleegt geweld op betzelve (tracbt bet binnen te gaan, 
grgpt bet of neemt bet in bezit) i). Niet, dat daarom de 
Wet baar beteekenis bad verloren. Zoo weinig, dat eerder 
de bemel en de aarde zouden voorbijgaan dan dat er een 
baakje der Wet zou vallen. Wet en Godsrijk bebooren bij 
elkander en vormden een onafscbeidelijke beilsoeconomie. 
Het, laatste sluit zicb aan. aan bet eerste; de Wet leidde op 
tot bet Godsrijk. De Pbarizeën miskenden dit. Van bet 
Godsrijk stonden zij verre. En de Wet en de Propbeten 
eerden zij ja, maar zonder dat die ben tot berouw, tot boete, 
tot zinsverandering bracbten. Hiervan is de Gelijkenis een 
levende illustratie. Zij is — volgens de waarscbijnlijke be- 
doeling van Luk as — niet in de eerste plaats een tbeodicee 
maar de bevestiging van bet woord des Heeren vs. 15: to 
iv ivêpuTTOig y0>;Aij/ PïiixvyiA» hairiov tov 6bov ^ een vermaning 
tot (A6Txvoia met bet oog op bet toekomstig gericbt. In vs. 
28 veroordeelt Jezus de ganscbe levensricbting der Pbari- 
zeën — 't is de recbtvaardiging van bet slot 

Een ander voorbeeld ontleen ik aan de Gelijkenis van den 
onrechtvaardigen Rechter (Luk. XVHI, 1—8). Eigenlijk eindigt 
zij met VS. 5: 3/« ^a to rotpéxsiv fzot kÓttov rijv X^P^^ raómv^ 
ixStKiiaco xvTviv , Ivx fjLVi sU Ts/iOg ipxoiJLsvvi vTTOiTTtit^ip (A€. De Heer 
wilde biermede zijne discipelen leeren „dat men ten allen 
tijde bidden moet en niet den moed verliezen." Zij beboort 
tot dezelfde kategorie als die van bet vragende Kind en de 
smeekende Vriend (Luk. XI) , en wel zoo , dat er een climax 
is in de beelden; bet kind hidt tot den Vader, op wien het 
vertrouwt, de vriend tot den nabuur, op wien bij boopt, de 
toeduwe gaat tot den Recbter, op wien zij rekent De Ge- 
lijkenis zelve biedt dan ook geen bezwaar, wel de toepassing 



1) Theol Stud. 1896. Blz. 291, 
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(v8. 6 — 8), Het woord van Jezus „hoort wat de onrecht- 
vaardige Rechter zegt", ziet uit den aard op het voorgaande 
en heeft den zin van „wie ooren heeft om te hooren, die 
hoore" (VIII, 8) óf van de parallel bij Jakobus: «jwtiff^r^, 
ih\<poi (JLOv ocyxTtviToi (II, 5); ockoó<t»t6 d. i. merkt wel op* 
Moeielijker zijn vs. 7. 8: 3 3i éeoi; ou fih Ttoni^^ t^v sKiUi^iFiv 
Tav êx^sKTuv auTOv tuv (SodvTuv xvT^ iifiip^i k») wkto^ k^j 
fiXKpo6ufJL€Ï STT* otvTolc ^ xiyoö vfitv hl woltjffsi rijfv ixilK^aiv airwv 
iv rixsi; ttA^v o moq rov xvópiTrou ixêuv Sp» eipiitTei t^v wi^nu 
iir) Tnq yij^, d. i. „En zal God geen recht doen Zijn uitverko- 
renen, die dag en nacht tot Hem roepen , hoewel Hij ten 
hunnen opzichte lankmoedig is? Ik zeg u: Hij zal Iiuq 
schielijk recht doen. Maar, wanneer de Zoon des menschen 
komt, zal hij wel het geloof vinden op de aarde"? Jülicher 
wijst er op (H S, 286), dat het roepen der uitverkorenen om 
recht onverklaarbaar, althans onwaarschijnlijk is bij Jezus, 
maar zeer wél voegt op de lippen der eerste gemeente , 
die, door de ongeloovigen vervolgd, alleen op Gods geuade 
steunde, wiens spoedige openbaring in heerlijkheid zij reik- 
halzend verwachtte. In die richting is dan ook de parabel 
afgewerkt. De auteur laat het beeld van den Rechter los ; 
de smeekende weduwe wordt hem het beeld der gemeente 
met haar Maran-atha; de sKÜKijcng wordt het laatste gericht 
op grond van Sir, XXXII (35), 14 — 26, waar hetzelfde beeld 
wordt gevonden en waaraan ook het raadselachtige xx) ^^- 
jcpoêvfAsT stt' auToïg werd ontleend. Aan het slot temperde 
Lukas het hijgend verlangen naar de parousie door de vraag, 
die op het gemis aan geestelijk leven bij de geloovigen heec- 
wijst, „maar de Zoon des menschen, als hij komt, bdz". 
Inderdaad is de toepassing geen terugslag op de Gelijkenis. 
UltTTig kan de meest algemeene beteekenis hebben van een 
vroomheid, die zich openbaart in het fiij èvnocKsh^ maar (Te 
vraag zelve ziet in elk geval op de parousie , waarmede wél 
overeenkomt het voorafgaande maar niet het doel, waartoe 
Jezus de Gelijkenis voordroeg : „ten allen tijde bidden en niet 
moedeloos worden." In het voorafgaande Hoofdstuk echter 
geeft Lukas een eschatologische rede van Jezus. Is de slot- 
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vraag hiervan misschien nog een nagalm? Het geheel heeft 
iets prophetisch. Ook Van Koetsveld ziet de Gelijkenis in 
hare bijzondere beteekenis vervuld , toen het eerste Mes* 
siaansche gericht^ dat over de bloedstad Jeruzalem, der 
gemeente recht deed tegenover hare wederpartij : de dagen 
der wraak, als de openbaring van het hooge Godsgericht 
over de volkeren der aarde (Gelijkenissen II Blz. 433). Mij 
komt het onnoodig voor, de geheele toepassing aan Jezus 
te ontzeggen. Liever lees ik aldus: „En de Heer zeide: Hoort 
wat de onrechtvaardige Rechter zegt: Zal God dan geen 
recht doen Zijn uitverkorenen, die dag en nacht tot Hem 
roepen? Ik zeg u: Hij zal hun schielgk recht doen." Bij 
deze redactie wordt dan xx) f^xKpoêu/^eT èir" ctvTotg een inlas- 
sching en behoort de slotvraag in een ander verband. 

Ten slotte nog een woord over de crux onder de Gelijke- 
nissen , die van den ontrouwen Rentmeester (Luk. XVI, 1 vv.). 
Ook zij bestaat uit een eigenlijke parabel en een toepassing. 
De eigenlijke parabel geeft geen bezwaar. Haar verloop is 
natuurlijk. De Heer stelt een grondbezitter voor, die een 
ohovófzog- (letterl. huisverzorger) had, naar Oostersch gebruik 
met volkomen volmacht bekleed, onder beding van verant- 
woording van zijn bestuur aan zijn heer. Deze maakte een 
contract met den o]Kovó(JLog^ waarin genoteerd stond wat elke 
akker of elke wijnberg moest opleveren, gelijk de iiKovéfiog 
op zijn beurt weer een contract maakte met de pachters, 
waarin ook de opbrengst was aangeteekend, Intusschen 
bemerkte de heer, dat er iets niet in orde moest ^jn; men 
(niet de pachters) betichtte den rentmeester bij den heer, 
c5^ hai(T)cop7rl!^cav Ti vTTcipxovra ccvToïf ^ hetgeen deze aanleiding 
gaf hem, naar Oostersch gebruik, te ontslaan, nadat hij de 
rekening van zijn rentmeesterschap zou afgegeven hebben. 
De rentmeester denkt niet het eerst aan de ontdekking van 
zijn ontrouw jegens zijn heer, maar aan de gevolgen voor 
hemzelven. „Graven? Ik heb er de kracht niet toe; be- 
delen? Daarvoor schaam ik mij." Zwijgende van zijn ontslag, 
roept hij de pachters een voor een Qvx skx^tov) bij zich en 
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stelt hen een gewijzigd pachttarief voor. Kennelijk had hij de 
pachters hooger aangeslagen dan in hét contract met zijn 
heer bepaald was en nu brengt hij de beide contracten met 
elkander in overeenstemming, natuurlijk tot groote blijdschap 
der pachters, en ten gevolge waarvan hij, bij zijn ontslag, 
aanspraak heeft op hunne erkentelijkheid, zoodat hij niet 
als een daklooze behoeft rond te zwerven. De ontslagen 
rentmeester is gevallen als een offer van zijn goedheid. Later 
zullen de pachters de zaak wel begrepen hebben, maar 
voorshands was^ hij de mishandelde onschuld, terwijl het 
pachtcontract met zijn heer volkomen in orde was, zoodat 
deze geen aanmerking kon maken. Tot dusver biedt de ge- 
lijkenis dan ook geen bezwaar. Maar de moeielijkheden 
beginnen met vs. 8 en eindigen eerst met vs. 13. Wie is 
o Kuptog die den oljtouófjLo; rijg dSixixg prijst, OTt <ppovl(ioo(; (met 
beleid) êTrolyjorev. Hij kan Jezus zijn, die H. X, 1. 39. 41 o 
itvpioq heet, maar hij kan ook de xvdpuTrog TrXoucriog wezen ^ 
die VS. 3. 5 als 3 Kvpioc vermeldt wordt. Tegen de laatste 
opvatting pleit vs. 8^: on ol uk) tov ximoq toutou (ppci/tf/,ct)TSfCt 
vTTsp Toug vlov<; TOV (pcQTOg ^U tijv ysveocv Tijv èxuTcóv shiv — een 
reflexie, die ni^^t in den mond van den rijken man past. Men 
zou daarom geneigd zijn aan Jezus te denken, ware het niet, 
dat Lukas den Heer sprekende invoert met ax) èyoo uyCiv 
Xsyoo — ook ik zeg u vs. 9, hetgeen veronderstelt dat de 
Kwpio; VS. 8 een ander, dus de iuÖpcóTróg TrXovtriog zijn moet. In 
elk geval bevat vs. 9 de vermaning „om zich vrienden te 
maken door middel van het geld^ waaraan ongerechtigheid 
kleeft, opdat, wanneer het geld u ontbreekt, zij, nl. de armen, 
de ondersteunden u ontvangen of opnemen in hunne woningen.'* 
^Aioovicvg is waarschijnlijk een interpolatie en wat verder volgt 
vs. 10 — 13 hangt met de gelijkenis niet inwendig samen, 
vooral niet vs. 13: „niemand kan twee heeren dienen . . . /' 
hetgeen bij Mattheüs in de Bergrede staat. Waarschijnlijk 
heeft Jezus ze gesproken bij een andere gelegenheid en heeft 
Lukas ze hier gesteld of omdat hij verband meende te zien 
of omdat hij er elders geen plaats voor had. Ook deze pe- 
ricope leert ons dat wij de Gelijkenis hebben te onderschei 
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den van de toepassing door den Evangelist. De toepassing 
geeft niet zelden redactie- leemten; de Gelijkenis niet. In zake 
de reproductie ?an Jezus' parabelen getrouw , was haar histo- 
risch milieu den Evangelisten niet zelden onzeker — een 
noodwendig gevolg van de wijze, waarop zij in het bezit 
gekomen waren van de woorden huns Meesters. 

De lezing van Jülicher's boek gaf mij deze bladzijden 
in de pen. Verreweg het grootste gedeelte, waaronder de 
belangrijke hoofdstukken over het wezen, het doel en de 
geschiedenis van de verklaring der Gelijkenissen Iaat ik 
rusten. Zij houden ook geen verband met het doel van dit 
opstel, den merkwaardigen vooruitgang te doen kennen in 
de behandeling der Gelijkenissen van 1869 — 1899, de jaren, 
waarin het eerste en tweede boek i) over dit zoo belang- 
wekkend gedeelte van Jezus' onderwijs het licht zag. 



1) Beide in 2de uitgaaf. 

Groningen. C. H. van Rhtjn. 
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Prof. I. J. DE BussY. Inleiding tot de 
Zedekunde. 

BecoDseeren schijnt geen gemakkelijk wetL Hoever loopen 
de beoordeelingen soms uiteen. Daar hebt ge b.v. de boven- 
bedoelde Inleiding van prof. de Bussy. Zij is, behalve door 
anderen, ook beoordeeld door twee mannen, die het weten 
kunnen. Maar hoe verschillend hun oordeel! 

Prof. Heyraans i) heeft wel eeuige bezwaren omtrent het 
verband tusschen de verschillende wetenschappen, maar wat 
hoofdzaken betreft heeft hij dit boek niet onverdeelde instem- 
ming gelezen. Hij acht de opvatting der ethiek als eene 
psychologische wetenschap volkomen juist en evenzoo de 
gronden , waarmede de B. deze opvatting verdedigt , duidelijk 
en overtuigend. Dat kon al niet beter. 

Maar legt daarnaast eens het oordeel van prof. Koster in 
Wetenschappelijke Bladen 2). Het zonnetje gaat onder. Zeker, 
er worden ook volgens hem belangwekkende bladzijden in 
deze Inleiding gevonden. Maar overigens gaat de B. met 
niet al te veel lof naar buis. Des Hoogleeraars subtiele 
onderscheiding schept wol een meer of min logisch samen- 
hangende woordenwereld, maar de wereld der werkelijkheid 
laat zich langs dezen weg niet kennen. Boven de methode 



1) eids 1899, bidz. 484--495. 

2) 1899, blds. 459—469. 
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van de Bussy, door Koster de abstract-dogmatische en spe- 
culatief-dialectische genoemd, verkiest hij een genetisch- 
analytisch-kritische of, kortweg genoemd, de anthropologi- 
sche. De . omschrijving der taak en de onderscheiding der 
onderafdeelingen schijnen Koster niet geheel duidelijk toe. 
Bij al zijn logisch-grammaticaal purisme is toch de omschrij- 
ving van het zedelijke misleidend. Ook had de wetenschap 
van den zedelijken mensch, in plaats van een eerste hoofd- 
stuk der zedekunde te vormen, het eenige thema moeten 
worden. 

Vanwaar dit uiteenloopend oordeel? Als ik mijne meening 
bescheiden mag zeggen, ligt de oorzaak niet in het boek, 
maar in den recensor. Hij is te subjectief, plaatst zich te 
weinig op het standpunt van den schrijver en oordeelt al te 
véél naar eigen inzicht. De juistheid van dat inzicht f aten 
wij onbesproken, maar op deze wijze, dunkt ons, mist eene 
recensie haar eigenlijk doel. Men leert het standpunt van 
den recensor kennen, niet het werk van den schrijver, 
waarom het toch eigenlijk te doen is. Prof. Heymans meent 
naast, prof. Koster tegenover den schrijver van deze Inlei- 
ding te staan. 

Zou men niet bij de beoordeeling van dit werk, en ook 
van andere werken van dit soort, hetzelfde kunnen doen, 
wat de Schrijver zich bij de bearbeiding tot plicht stelde? 
Zoo objectief mogelijk te werk gaan. Prof. de Bussy schreef 
eene Inleiding tot de zedekunde, niet eene Zedekunde, en 
hij wilde daarbij alleen redeneeren, niet waardeeren. Hij 
wenschte wetenschappelijk te redeneeren over zedekundige 
vraagstukken. 

Welnu , laten wij vragen , of hij deze taak zuiver volbracht. 
Gaf hij, wat hij wilde geven. Bleef de geëerde Schrijver 
zich zei ven steeds getrouw? Wij gaan hem dus narekenen 
en laten daarbij den inhoud van deze Inleiding zooveel mo- 
gelijk voor zich zelven getuigen. Dat is onze taak. 

Maar wij beperken die taak tot twee hoofdpunten, het 
object (de objecten) en de methode der zedekunde. 
Twee andere belangrijke vraagstukken, de taalquaestie en 
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de taak der zedekunde, laten wij rusten^ voor zooverre het 
taaivraagstuk niet bij de ontleding der yerschillende weten- 
schappen en de taak, zoo nauw verwant aan de methode, 
.niet bij deze laatste tor sprake komt. 

Nu wil ik dadelijk n^ijn hoofdbezwaar noemen. Prof. de 
Bussy werkt te veel met begrippen en rekent te weinig met 
de werkelijkheid. Dat geldt zoowel de ontvouwing der we- 
tenschappen ads de toepassing der methode. 

Ik had hoop, dat anderen, meer bevoegd dan ik, deze 
belangrijke Inleiding nader en breeder zouden bespreken. 
Maar dat is tot mijn groot leedwezen niet geschied. En 
verstout ik mij thans eenige bladzijden over dezen profes- 
soralen arbeid te schrijven, dan wil ik mijn stukje meer 
als proeve van recensie dan als werkelijke beoordeeling 
aangemerkt hebben. Het is eene poging om op dit gebied 
nog tot meerdere helderheid te komen. 

Mijn voorgesteld doel zal mij echter de gelegenheid ont- 
nemen, al de voortreffelijkheden in dit boek ook maar aan 
te duiden. Daarom wil ik vooraf hier nog uitdrukkelijk 
verklaren, dat ik voor niemand wil onderdoen in waardeering 
en lof voor deze Inleiding. 

Twee hoofdpunten alzoo: de ontvouwing der voorgestelde 
wetenschappen en de toepassing der gekozen methode. Het 
eerste gedeelte handelt dus vooral over HH. III — XI, het 
tweede in hoofdzaak over H. XIII. Het eerste punt betreft 
deze Inleiding, het tweede de Zedekunde, zooals zij in deze 
Inleiding geschematiseerd werd. Doen deze beide hoofdpun- 
ten ons kennis maken met den inhoud, aan hunne bespreking 
mogen nog eenige opmerkingen over den vorm voorafgaan. 

Den vorm noem ik verrassend. Sla het boek eens open 
en let op st^l, opzet en schema. 

In zulk een wetenschappelijk werk verwacht men allicht 
ook een soortgelijke stijl en taal; wat duister, een beetje 
droog, een weinig siaai, geleerd, op het stroeve af. Juist 
het tegendeel treft ons hier; de stijl is niet moeilijk, de 
taal helder, de wijze van voorstellen boeit. Het geheel heeft 

Theol, studiën 1901. 13 
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iets ongedwongens, sonis zelfs iets dramatisch. Wij hooren 
van des Schrijvers lippen Gato's sententie trillen, met Du- 
randal in zijne vuist slaat hij los op den kop van een — 
woord (48). 

Toch slaat de welmeenende Koland nog wel een enkelen 
keer mis. Kennen voor kunnen (101, 7 hov.), wij vèn voor 
wij èr van (136, 13 ben.), waar voor daar (144> 4 bov.), 
enz., wil ik gaarne voor correctiefeilen laten doorgaan. „Ze- 
delijk en zedelijk" (26, 6 bov.) staat wellicht voor „Medelijk 
en zedelijk-goed" (verg. 22, 10 ben.). Verzuiyeren (11) is 
wel juist gevormd (verg. verklaren), maar vèr is hier toch 
overtollig, wijl de gedachte reeds ligt in zuiveren = zui- 
verder maken. Omtrent ondervangen (94, 101), zou ge- 
vraagd kunnen worden, waarom dit woord hier boven onder- 
steunen te verkiezen zij ; moet men tusschen beide begrippen 
een onderscheid maken, dan is ondervangen iets wat valt 
van onderen opvangen, iets wat toch prof. de Bussy van 
zijn boek en arbeid niet gezegd wil hebben. Bedenkelijker 
evenwel is het promiscue gebruik van de woorden voorwerp 
(object) en onderwerp. In de inhoudsopgave staat telkens 
voorwerp, ook elders (29, 54, 57, 59), of object (30, 56), 
maar daarnaast nu en dan ook onderwerp (27, 74, 75). 
Zulk eene verwisseling is schadelijk voor de wetenschap. 

Niet minder verrassend is, wat ik den opzet noemde. Als 
de aanduiding der hoofdstukken niet aanwezig was, zou 
men haast denken, een boek uit de nieuwe litteratuur voor 
zich te hebben. Geen opschrift, geen aanwijziïïg. Hier en 
daar maken kleine hiaten er op attent, dat er iets anders 
komt. Plotseling stuit uw oog op interpolaties met kleine 
letter. Een en ander wil ik gaarne een kwestie van smaak 
noemen. Maar in een abstracte studie, die ook den lezer 
reeds zoo veel hoofdbrekends kost, stel ik tde ouderwetsche, 
niet de lange maar de korte , opgaven zeer op prijs. Waaxom 
zal men elkander het leven moeilijker maken. Wel wil dat 
ook deze Schrijver niet, wat hij duidelijk laat blgken uit de 
wijze waarop hij den inhoud mededeelt, maar dit neemt het 
geopperde bezwaar niet ganschelijk weg. 
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Ik noemde daar de inhoudsopgave, het schema. Ook dat 
verrast Gemakshalve laat ik het afdrukken, maar compres. 

Hoofdstuk. Bldz. 

I. Algemeene opmerkingen. 1 

II. De dubbele beteekenis van het 

woord zedelijk. 
III. Haar voorwerp. 



De wetenschap 

van den 

zedelijken menschi 

De wetenschap 
yan de * 
zedelgke 
beoprdeeling. 

' De wetenschap 

van de 
zedelijke waarde- 
bepaling. 



De practische 
wi|sbegeerte. 



lY. Haar inhoud. 
Y. „ „ ' (mensohenkennis). 
YI. Haar voorwerp. 
YII. De wetenschap van het zedelijk 
oordeel. 
YIII. De wetenschap der moraal of der 
zedeleer. 
IX. Haar voorwerp. 
X. De wetenschap van de waarbe- 
paling. 
XI. De leer van het goed. 
XII. De betrekking tusschen ons be- 
oordeelen en ons waardebepalen. 
XIII. Beschouwing over de methoden 

* der zedekunde. 
XIY. De zedekundige nomenclatuur. 
XY. Haar doel in *t algemeen. De leer 
der zelfopvoeding. De leer der 
levensbetrekkingen ; de sociale 
moraal. De rechtsleer ; de leer der 
sociale politiek. De opvoedkunde. 



17 
27 
34 
40 
47 

59 

74 

89 



103 

114 

121 
146 



153 



Wij hebben in dit werk vooral met logica te rekenen en 
mogen haar toch ook in het schema verwachten. Maar zal 
men dan na hoofdstuk II nog een ander caput (XIY) over 
de nomenclatuur verwachten ; na YI — XI nog een afzonderlijk 
hoofdstuk (XII) over de betrekking tusschen twee weten- 
schappen, die beide reeds ontvouwd zijn? En dan, op bladz. 
175 vindt gij een stukje, dat ik 'niet beter kan betitelen dan 
als „acbterwoord". Men zou haast op joodsche wijze gaan 
lezen. Ik kan mij indenken , dat deze manier van ontvouwen 
voordeelèn heeft, maar dit boude ik vol, dat althans het 
lezen van zedekundige geschriften er niet gemakkelijker door 
wordt. In eene studie als deze, streng wetenschappelijk, 

13* 
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door en door abstract , waarin alles op logica aankomt, acht 
ik zulk eene rangschikking in strijd met de eischen van 
deze wetenschap. Dezelfde stof zou, naar het mij wil Toor- 
komen, eenioudig en logisch aldas kannen ingedeeld wor- 
den: I inleiding (verg. I), II begrip (II + XIV), III taak 
(UI— XII), IV methode (XIII), V aanhangsel (XV) 

Maar genoeg reeds over den vorm. Bg al het. loffelijke , 
soms ook minder prijzenswaardige in vorm, blijft toch de 
inhoud hoofdzaak Moest ik daarvan in één zin de cardo 
rei weergeven, dan refereerde ik: „niet uit de leer van het 
goed zal de zedekunde een zedeleer afleiden j maar uit de 
zedelijke opvattitigen zal zij opsporen de waardebepalingen 
die er in opgesloten liggen'* (144). Of heel kort, niet uit 
het goed het goede, maar (zooveel mogelijk) uit het goede 
het goed. Eene verrassende stelling, die ons naar het bewijs 
doet verlangen. Z\j raakt de methode, aan wier bespreking 
wij echter eene bespreking over het object (objecten) zouden 
laten voorafgaan. 

Bij de ontleding der zedekundige Wetenschap werkt prof. 
de Bussy te veel met begrippen en rekent hij te weinig met 
de werkelijkheid. Daardoor is zijne bewering, dat er ver- 
schillende zedekundige wetenschappen zijn, die alleen wat 
den naam betreft onder één boofd te brengen zijn (14, 15), 
in strijd met de werkelijkheid. De zedekundige wetenschap 
heeft in werkelijkheid niet vele objecten, maar slechts één 
object: den zedélijken mensch. Dat moet uit den inhoud 
van deze Inleiding door mij bewezen worden. 

Die inhoud, vooral in de h.h. III — XI te vinden, is waard 
om breedvoerig medegedeeld te worden. Maar ik doe zulks 
hier niet, wijl mijn stuk dan al te lang zoude worden en 
het schema toch reeds in de voorafgaande bladzijden door 
m\j opgenomen werd. Alleen gemakshalve ook behandel ik 
het eerste gedeelte van mijne stelling, dat n.1. prof. de Buss^ 
te veel met begrippen werkt, aan de hand van de eerste 
wetenschap; het tweede gedeelte, dat n.1. de Professor te 
weinig met de werkelijkheid rekent, aan de hand van de 
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tweede wetenschap; mijne conclusie , dat n.1. de 2edel\j&e 
mensch het eenige object der zedekundige wetenschap is , bij 
de bespreking van de derde wetenechap. 

Wie de Algemeene opmerkingen aandachtig leest > vindt 
daar reeds in zake object (objecten) eenige tweeslachtigheid. 
Er is wijfeling in des Hoogleeraars betoog. Eenerzijds wordt 
er daar nadruk op gelegd, dat de zedekunde niet één maar 
meer dan één wetenschap is (13). Haar objecten zijn niet 
van dezelfde soort, zij hebben geen gemeenschappelijken 
band. Anderzijds wil de Hoogleeraar zich toch ook niet toe- 
gedicht zien, dat de drie wetenschappen, door hem aange- 
duid , geheel onafhankelijk van elkander zouden bestaan. 
Integendeel, haar objecten hangen in werkelijkheid zoo nauw 
samen, dat de slotsommen van de eene menigmaal op die 
van de andere van invloed zijn (15). 

De volgende uitspraken , ontleend éian den verderen inhoud 
van het werk, pleiten voor deze stelling: de zedekunde is 
meervoudig, wijl hare objecten veelsoortig zijn. De zede- 
kunde, zegt de B., is eene andere wetenschap, als zij zich 
onledig houdt met het zedelijke dan wanneer zij over het 
zedelijk goede (en slechte) handelt (23). Evenmin als de 
muntstudie is de zedekunde een enkele wetenschap; haar 
objecten zijn .veelsoortig (32). 

Maar daar tegenover staan andere citaten. Is het object 
onzer zedelijke beoordeeling de mensch naar zijn zedelijke 
natuur, deze is ook het voorwerp van die zedekundige wé- 
tenschap, die niet vraagt waarom de mensch oordeelt en 
hoe hij oordeelt, maar alleen onderzoeken wil wat de mensch 
als zedel^k wezen is (30). Al was er geen zedelijk oordeel 
in de wereld er zou goed en kwaad voor ons zijn en al 
vallen de werkzaamheden van den geest, waarvan zij de 
uitdrukkingen zijn,- menigmaal samen, wat ik later bespreken 
zal, wij kunnen ze zonder moeite van elkaar onderscheiden 
(91). De leer der waarden vali in menig punt met de we- 
tenschap der waardebepaling samen (103). — De objecten 
hangen dus zeer nauw samen. De mensch is object zoo wel 
van onze redelijke beoordeeling als yan de wetenschap die 
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onderzoek doet naar wat de mensch als zedelijk wezen is. 
Zoo ook vallen de werkzaamheden, bij de tweede en dorde 
wetenschap te verrichten, dikwijls s&am. 

Wat nu deze losse uitspraken doen vermoeden, wordt, 
naar 't mij toeschijnt, bevestigd, als wij de drie weten- 
schappen en hare ontplooiing nader beschouwen. Hebben de 
drie wetenschappen niet in werkelijkheid één en hetzelfde 
object? Prof. de Bussy spreekt telkens over het veelsoortige 
der objecten. Mijns inziens bouwt hij dat veelsoortige te 
veel op een grondslag van begrippen. Bij de ontleding deï* 
wetenschappen laat hij zich al maar leiden door die be- 
grippen. Hij zoekt er te veel in. 

Wat verstaat de Hoogleeraar onder het woord „soort"? 
Nemen wij een oogenblik aan^ dat zedelijk éls nevenstelling 
en zedelijk als tegenstelling inderdaad ongelijksoortige be- 
grippen zijn , dan valt daaruit nog niet af te leiden , dat ook 
de zedelijke verschijnselen, die zij aanduiden, ongelijksoortig 
zijn. De Schrijver heeft het recht voor de gemakkelgkheid 
allerlei onderscheidingen te maken, maar daaruit mag hij 
niet tot werkelijke scheiding concludeeren. En dat doet hij 
feitelijk bij de ontleding der drie wetenschappen. Hij ondw- 
scheidt: de zedelijke mensch, de zedelijke beoordeeling en 
de zedelijke waardebepaling. Dat mag. Hij kan het be-i 
oordeelen apart en ook de waardebepaling apart nemen, 
maar nooit kan hij die beoordeeling en die waardebepaling 
losmaken van den zedelijken mensch. Die mensch toch 
beoordeelt, die mensch ook geeft waardebepalingen. Het 
blijven verschijnselen van den zedelijken mensch. Maakt de 
Bussy onderscheidt tusschen den practischen en den theo- 
retischen mensch, de zedelijke mensch blijft in werkelijkheid 
altijd weer het object. Het werken met begrippen doet hem 
de werkelijkheid te veel uit het oog verliezen. 

Neemt de eerste wetenschap. Deze wordt gebouwd op de 
nevenstelling zedelijk— niet-zedelijk. Nu valt het niet-zedelijke 
buiten het gebied der zedekunde, waarom wij dan ook 
mogen zeggen , dat het zedelijke , neutraal genomen , object 
V3.n on^e wetenschap is. Maar ben ik daarnjede veel verder 
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gekomen? Het is eene abstractie, een begrip» dat wij inhoud 
moeten geven, aleer wij het tot voorwerp van wetenschap 
kunnen maken. Zij^ de wetenschap, heeft immers tot taak 
gegeven verschijnselen te beschouwen, te verklaren en in 
hun ouderlingen samenhang te teekenen. — Een gegeven 
begrip is iets anders dan gegeven verschijnselen. 

Prof. de B. geeft dat begrip dan ook inhoud. In plaats 
van te handelen over hèt zedelijke, ontleedt hij dèn zede- 
lijken mensch. Daarmede hebben wij een grijpbaar object, 
maar tegelijk ook eene logisch onwettige daad. Met dat 
Qbject is nu ook de inhoud gegeven. Alles wat tot den 
z^elijken mensch behoort, maakt deel uit van deze (eerste) 
wet^i^chap. Alles. Dus ook zijn zedelijk oordeel en ook 
zijn wi^rdebepalen. In werkelijkheid is heel de zedelijke 
mensch object en alles wat tot dien mensch behoort inhoud 
van de wot^schap van den zedelijken mensch. 

Deze conolpsie evenwel zou de voorgestelde splitsing in 
verschillende netenschappen , elk met eigen object, doen 
mislukken. Alti|4 had men één en hetzelfde object, ook al 
bezag men het nu eens van deze dan van gene zijde. Naar 
het schema van d^ 6. hebben wij eerst den zedelijken 
mensch (in zijn gehe^, daarna de zedelijke beoordeeling, 
eindelijk de zedelijke waardebepaling. De beide laatste we- 
tenschappen, hoe belangrijk ook, blijven nochtans . onder- 
deden van het geheel. En de onderscheiding tusschen prac- 
tisch en theoretisch, hoe juist ook, brengt geen scheiding 
tusschen gelijksoortige, zedelijke, verschijnselen. 

Werkt de Hoogleeraar te veel met begrippen, deze eerste 
fout brengt noodzakelijker wijze eene andere met zich. Hij 
rekent te weinig met de werkelijkheid. Dit blijkt in het 
bgzonder uit zijne opmerkingen omtrent eigenschap en oor- 
deel. Wy betreden hier het terrein der tweede wetenschap. 

Wat reeds vroeger aangestipt was, wordt in h. VI in 
behandeling genomen: de taal voegt dikwijls de aanwijzing 
van een verschijnsel en de beoordeeling er van, dus eigen- 
schap en oordeel, in één woord B&am. Dat acht de Prof. 
misleidend; wij vereenzelvigen daardoor aanwijzing en be- 
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oordeeling; wij houden onze beoordeeling voor een eigenschap 
van het verschijnsel; wat wij goed vinden, wordt het goede. 
Gaarne stem ik toe, dat dit geschiedt en zeer verkeerd is, 
maar zegt het ons iets omtrent de ware verhouding tusschen 
eigenschap en oordeel? Ik voor mij leidt uit dit verschijnsel 
alleenlijk af, dat wij hier voor eene zeer moeilijke en saam- 
gestelde vraag staan, waarbij wij ons evenmin door schijn 
als door waan moeten laten verleiden. 
^ Zie ik goed, dan raakt juist deze vraag het hart der 
zedekundige wetenschap en hangt van hare beslissing ook 
af heel het schema der verschillende wetenschappen, door 
de B. ontworpen. Bestaat er tegenover (of naast) een sub- 
jectief oordeel eene objectieve eigenschap, dan heeft de 
wetenschap der zedelijke beoordeeling niet langer een andere 
wetenschap, die der waardebepaling naast zich, maar eene 
waarde boven zich en tracht zij zelve die waarde te kennen 
en toe te passen. Ons oordeel is alsdan eene beoordeeling 
van eene (objectieve) waarde en wordt zelf eene waarde- 
bepaling. De wetenschappen, in h.h. IX — XI besproken, 
zouden vrijwel overtollig zijn, althans onnut, in elk geval 
geheel afhankelijk. 

Aan den anderen kant, bestaat er geen eigenschap, dan 
blijft naast eene wetenschap der zedelijke beoordeeling een 
andere wetenschap, die der waardebepaling, wel bestaan- 
baar, maar komen wij in het gedrang met de wetenschap 
van het zedelijke — ^niet-zedelijke. Immers, als er geen eigen- 
schap bestaat, dan ook niet meer het zedelijke^ neutraal 
genomen, dat hier in werkelijkheid de samenvatting van 
alle eigenschappen, ook weer neutraal bedoeld, is. Het 
gaat toch niet aan het zedelijke wel als op zich zelf be- 
staande aan te nemen, en qualiteiten als dapper, heer- 
zuchtig, enz. niet als eigenschappen te aanvaarden. 

Hoe de beslissing dezer uiterst moeilijke vraag ook uit- 
valle, mij wil het voorkomen, dat zij in elk geval het ge- 
geven schema wraakt. Is er geen eigenschap, dan bestaat 
ook het zedelijke niet en is er ook geen wetenschap van het 
zedelijke — niet-zedelijke. Bestaan de eigenschappen wel, dan 
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vervalt de wetenschap van de zedelijke waardebepaling, wijl 
het zedelijk oordeelen zelf eene waardebepalen is. 

Wat na prof. de B. betreft, hij verwerpt, althans in de 
wétenschap, de eigenschappen. Zedel\jk-goed en zedelijk- 
slecht zijn niet anders dan algemeene uitdrnkkingen. Nooit 
is iets zedelijk-goed of zedelijk-slecht op zichzelf, het wordt 
door ons goed of slecht gevonden. Noemen wij iemand 
deugdzaam of misdadig, dan zeggen wij daarmede niet iets 
van hem , maar van ons zelve. Een zedelgke beoordeeling 
leert ons niet kennen dengene over wien zij gedaan wordt 
maar hem die haar doet. En als slotsom van dit hoofdstnk 
teekent de Schrijver aan : zedelijk-goed en zedelijk-slecht zijn 
geen eigenschappen van verschijnselen; deugd en ondeugd 
zijn geen begrippen waaraan werkelijkheden buiten ons be- 
antwoorden (56). 

Maar waar is bet bewijs voor deze stelling? Wel hoorden 
wij een schadel^k misverstand bespreken, maar dat was niet 
meer dan effening van het terrein; geen bewijs, dat deugd 
en ondeugd geen werkelijkheden buiten ons zijn. Hume's 
en anderer gevoelen kunnen wij evenmin als bewijs laten 
gelden. En de schoone ontwikkeling , die de geleerde Schrij- 
ver ons geeft, bevat ook niet wat wij zoeken. Hier wordt 
eene zaak besproken, die niet te huis behoort in eene 
Inleiding, waarin allèèn het redeneeren, niet het waardeeren 
toegelaten wordt. Hier schiet het logisch denken te kort en 
moet eene waardeering de beslissing geven. Het onzijdig 
standpunt wordt verlaten. 

Logisch kon deze vraag eerst haar antwoord erlangen, 
nadat alle zedelijke oordeelen gemonsterd en alle waarden 
bepaald waren. Eerst dan zou men kunnen vragen: wat is 
nu het resultaat? Wijzen de subjectieve waarden ons ook 
op eene objectieve waarde, ligt achter ons subjectief oordeel 
ook eene objectieve eigenschap? Het- meer of min waar- 
schijnlijke zou men misschien kunnen aantoonen, maar 
verder ook niet mogen gaan. Want uit het subjectieve te 
besluiten tot het objectieve, uit de zedelijke oordeelen en 
gevonden waarden te concludeeren tot het al of niet bestaan 
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van het objectieve, vaü eigenschappen, is een sprong, geen 
logische gevolgtrekking meer. Hier beslist in laatster instantie 
onze levens- en wereldbeschouwing. 

Werd de Hoogleeraar hier alzop inconsequent door eene 
waardeering uit te spreken waar hij alleen redeneering toer 
liet, mij dunkt dat deze inconsequentie van de B. nood- 
zakelijk was, om zijn begrippenschema te redden. Nu bleef 
het zedelijke voor hem een begrip , werd het daarentegen als 
een eigenschap erkend , dan smolten alle drie wetenschappen 
saam in die van den zedelijken mensch. Het werkeïi met 
begrippen deed hem te weinig letten op de werkelijkheid. 
Wetenschappelijk, in den zin van de Bussy's bepaling, mag 
men evenmin zeggen, dat een eigenschap niets anders is 
dan een geobjectiveerd oordeel als dat een oordeel geheel 
door de eigenschap beheerscht wordt. 

Heeft de Hoogleeraar alzoo het begrip zedelijk noodig 
om tot de splitsing van de eerste en de tweede wetenschap 
te komen en moet hij vervolgens het zedelffke als eigen- 
schap noodzakelijk elimineeren , om een werkelijken inhoud 
voor die tweede wetenschap te erlangen, bij wat nauwkeuri- 
ger beschouwing van de wetenschap der waardebepaling, 
zal het ons duidelijk blijken, hoe arm deze derde weten- 
schap aan inhoud is, terwijl die inhoud op menig punt ons 
eene herhaling van de tweede wetenschap had gegeven, ware 
ook bij de derde wetenschap de indeeling dat en wat ge- 
volgd. De wetenschap van de zedelijke waardebepaling vooral 
doet ons zien, hoezeer de werkelijkheid pleit voor slechts 
éene wetenschap met een zelfde object, n.1. den zedelijken 
mensch. 

De indeeling treft ons. De taak van deze wetenschap is 
tweeërlei. Wie het verschijnsel dat de menschen waarde 
toekennen onderzoekt, beoefent de wetenschap der waarde- 
bepaling. Wie zich daarentegen bezig hoult met de waarden 
die van een gegeven standpunt, hetzij worden toegekend, 
hetzij behooren toegekend te worden, wijdt zich aan de leer 
der waarden, die voor zoover zij in de zedekunde thuis 
boort den naam van de leer van het goede dragen mag. 
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Onmiskenbaar is dit schema verwant aan de indeeling van 
de voorafgaande wetenschap, dat en w^t wij beoorJeelen. 
Maar bij nader inzien is er toch ingrijpend verschil. Wat 
beduidt dat ^gegeven standpunt' en dat ,behooren* toegekend 
te worden P In h YIII hadden wij tot object niet ónze, 
maar een gegeven moraal; waarom hier niet evengoed ge* 
geven waarden? Niet enkel ter wille van symmetrie, maar 
ook om Schrijvers eigen onzijdig standpunt moest het object 
hier gegeven zijn. Of kan men niet evengoed een weteü- 
schappelijk onderzoek instellen naar de denkbeelden van 
waarde en onwaarde als een beschouwing en verklaring 
geven van dé denkbeelden over goed en slecht? (c. f. h. VIII). 
Beeds de titel: ,de leer van het goed' wekt bevreemding. 
Waarom niet de wetenschap van het goed , evenals er boven 
het achtste hoofdstuk staat: ^de wetenschap der moraal of 
zedeieer'? Een leer geven kan toch niet het doel wezen van 
eene zuivere wetenschap, evenmin het verlangen van hem, 
die op zedelijk neutraal standpunt wenscht te staan. Wel* 
licht worden deze bedenkingen bij de beschouwing van het 
elfde hoofdstuk weggenomen, maar aleer wij zoo ver zijn, 
moet het tiende besproken. 
. Dat hoofdstuk moet handelen over de waardebepaling. 
Analoog met opschrift en inhoud van het zevende hoofdstuk 
moeten wij hier verwachten een beschouwing en verklaring 
van het verschijnsel der waardebepaling , m. a. w. van het 
waardebepalen. Hier moet dan ontleed worden het ver- 
schijnsel van het zedelijk waardebepalen, zooals vroeger het 
verschijnsel van het zedelijk oordeelen. Maai: wat bevat 
h. X? Het spreekt gedurig over waarde en onwaarde. De 
taak van deze wetenschap, heet het, is in de eerste plaats 
het aanwijzen en het beschrijven van de soorten van waarde, 
die door de menschen worden toegekend (95). De hoegroot- 
heid van de waarde leert men kennen door haar met andere 
waarden te vergelijken (97, 8). Naast waarde staat on-r 
waarde (100). Maar dat alles behoort niet tot de wetene 
schap van het waardebepalen, tenzij men erkenne, dat het 
verschijnsel van het waardebepalen wetenschappelijk niet 
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anders te bestudeeren is dan uit de toegekende waarden 
Eenzelfde vraag als die welke bij de wetenschap van het 
zedelijk oordeel te pas zoude komen in zake haar al of niet 
afhankelijk zijn van de wetenschap der moraal 

Daarmede wil ik niet gezegd hebben , dat er in dit tiende 
hoofdstuk niets overi het verschijnsel van het waardebepalen 
voorkomt. Ook al begrijp ik niet*, wat hier onder objec- 
tieve, onpersoonlijke^ volstrekte waardebepaling te verstaan 
zij. Laat er objectieve waarde zijn, eene waardebepaling, 
uitgaande van des menschen geest, zal toch altijd wel iets 
subjectiefs, persoonlijks, onvoUedigs houden. Te meer wan- 
neer men Schopenhauers stelling, dat de mensch geen waarde 
in zich zelf heeft, van wetenschappelijk standpunt uit hul- 
digt. En als het wetenschappelijk niet waar te maken is, 
dat een denkend Wezen meer waard is dan een onbewust 
heelal, dan is de waarde van het waardebepalen al niet 
zeer groot. Redeneerend, logisch, wetenschappelijk in den 
zin, door de B. daaraan toegekend, heeft, zou ik zoo zeggen, 
de denker meer waarde dan het onbewuste. 

Het komt mij voor, dat de Hobgleeraar het woord waarde^ 
bepaling nu eens als waardeeren dan weer als waardeertn^ 
neemt, soms de actie zelve soms het resultaat van de actie 
der waardebepaling bedoelt. Eene verwarring, die wij op 
rekening van het woord waardebepalen willen schrijven, 
maar die tegelijkertijd het schema vervalscht en het volgende 
hoofdstuk inderdaad van zijn inhoud berooft. Hier in ons 
hoofdstuk moest waardebepaling de aanduiding zijn van het 
verschijnsel van het waardebepalen. En dan zouden achter- 
eenvolgens vrij wel dezelfde vraagstukken naar maatstaf, 
oorsprong, enz. behandeld moeten worden; vragen, die ook 
bij de wetenschap van het zedelijk oordeel aan de orde 
kwamen. Of men dan niet telkens niet alleen in herhaling, . 
maar ook tot samenvloeiing van beide wetenschappen zou 
komen, laat ik op dit oogenblik in het midden. Maar op 
een onderzoek naar het verschijnsel zelf hebben wij recht; 
overeenkomstig de logica van het schema; overeenkomstig 
de bewering in het negende hoofdstuk, dat de tegen9telUng 
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goed-kwaad een anderen oorsprong heeft dan die ^ van goed- 
slecht; overeenkomstig de gegeven omschrijving van den titel 
van ons caput, dat de wetenschap der waardebepaling on- 
derzoek doet naar het verschijnsel, dat de mensch waarde 
toekent. Dus niet welke waarden zij geven, maar dat zij 
waarden geven. 

Welke waarden zij geven, bleef dan ten onderzoek voor 
de wetenschap der waarden , wil men der waardebepalingeD ^ 
in h. XI te ontvouwen (vergel. hierbij h. VIII). Wij her- 
inneren thans aan de zooeven gemaakte bedenkingen {7ab 
onze bl. 187). Het is ons nu duidelijk, waarom er van een 
leer der waarden, die toegekend behoören te worden, gesproken 
wordt. Om een eigen inhoud vóór dit hoofdstuk te erlangen, 
Maar nu geraakt de Schrijver in nieuwe moeilijkheden. Met 
deze leer van waarden, die toegekend behoören te worden, 
verlaat hij zijn neutraal zedelijk standpunt geheel. 

Nogmaals , kon men hier niet gevolgd zijn denzelfden weg » 
die bij de wetenschap der moraal ingeslagen is? Daar is 
het object de moraal, niet die behoort gegeven, maar die 
gegeven wordt. Wel erkent de Schrijver daar, dat ons 
standpunt niet gansch en al zonder invloed blijft, maar dat 
is geen vooropstelling, zooals hier bij de waarde, die be- 
hoort gegeven te worden. Nog sterker. In het negentie 
hoofdstuk wordt nog gesproken van waarden, die of worden 
toegekend of ,behooren' toegekend te worden, maar bij de 
uitwerking in het elfde wordt dadelijk gezegd, dat wij niet 
te doen hebben met eene onpartijdige wetenschap, maar 
met een leer der waarden, van een gegeven standpunt uit. 
De Schrijver komt er royaal voor uit, dat ieder hier uit- 
gaat van zijn , dus van eene bepaalde opvatting van 's men- 
schen wezen en bestemming. 

Dat de leer van het goed op die wijze voor den zede- 
kundige een kwaad wordt; laat zich alsdan wel begrgpeu. 
Als in deze studie samenvloeien al onze gedachten over 
wereld en leven, natuur en geest, uitgaande van een ant- 
woord op de vraag : wat is de reden van 's menschen be- 
staan, — dan, voorwaar, werkt deze leer verbijsterend op 
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óns verstand. Want in plaats van redeneering wordt het 
een en al waardeering. 

Resumeerend vragen wij naar het object en den inhoud 
van de wetenschap der waardebepaling en van de leer van 
het goed. Analoog met de wetenschappen, in hh. YII en 
VIII ontwikkeld, zou men verwachten als object van de 
wetenschap der waardebepaling het verschijnsel van het 
waardebepalen en als object van de ,leer van het -goed' de 
uitspraken der waardebepaling. In deze verwachting echter 
worden wij teleurgesteld. In het tiende hoofdstuk wordt de 
waardebepaling én als verschijnsel én als uitspraak , én als 
actio én als actum gekomen , waardoor aan het elfde hoofd- 
stuk in waarheid de inhoud ontnomen wordt. Wat krijgt 
dat hoofdstuk nu als object? Ook wel de waarden, maar 
van gegeven standpunt uit beschouwd. Hier derhalve gaat 
het redeneeren in waardeeren over, de wetenschap in een 
leer van het goed, 

In zake den inhoud. Is de ethiek voor de helft een 
woordenquaestie, dan mag men bij de woorden beoordeeling 
en waardebepaling wel uiterst voorzichtig zgn. Beide woor- 
den hebben tweeërlei zin, wijzen op een verschijnsel ejn op 
uitspraken. Beoordeirling als verschijnsel is het object van 
h. VIII. Zoo moest ook waardebepaling genomen zijn als 
verschijnsel in h X, als uitspraak in h. XI. De B. heeft 
het niet gedaan. Maar verondersteld eens, dat hij het ge- 
daan had, wat zouden wij dan bij de uitwerking van dit 
plan te zien krijgen? Ik vermoed, verder mag ik hier niet 
gaan, de samenvloeiing van allen inhoud. Zou de gang van 
het betoog bij h. VII en h. X, bij h. VIII en h. XI niet 
ongeveer dezelfde worden? Veronderstelt h. VII acht niet^ 
en omgekeerd; zouden h. X en h. XI elkander niet op' de- 
zelfde wijze veronderstellen? En zouden, ten slotte,, de 
wetenschap van de zedelijke beoordeeling en de wetenschap 
van de zedelijke waardebepaling niet zoo zeer afhankelijk 
van elkander blijken te zijn, dat onderscheiding wellicht 
gewenscht, maar scheiding geheel onmogelijk was? 

Dat vermoeden wordt veel meer bevestigd dan weggeno- 
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inen , wanneer wij vluchtig nog een blik slaan in het twaalfde 
hoofdstuk , dat over de betrekking tusschen ons beoordeelen 
en ons waardebepalen handelt. Daar wordt er nadrukkelijk 
op gewezen , dat beoordeelen en waardebepalen verschillende 
werkzaaotiheden van den geest zijn; dat hunne maatstaven 
van verschillenden aard zijn ; dat wij kunnen schatten zonder 
te beoordeelen^ maar niet het omgekeerde. Maar geeft dat 
alles wel den doorslag ten gunste van de scheiding in ver- 
schillende wetenschappen? 

Wat staat daar al tegenover! De erkenning ^ dat zij in 
elkander grijpen; aan het zedelijk lofwaardige geven wij 
waarde; onze beoordeelingen ztjn uit waardebepalingen ge- 
vormd; onze beoorJeelingen veranderen met onze waarde- 
bepalingen. Zelfs wordt de betrekking tusschen ons zedelijk 
beoordeelen en ons waardebepalen het groote probleem der 
zedekundige wetenschap genoemd (119). Vooral deze laatste 
uitspraak geeft te denken. Mogen wij niet tot ^samenhangen' 
concludeeren, bet tegenovergestelde gevoelen dunkt ons na 
al het gehoorde de slechtste kansen te hebben. 

Na al het besprokene dunkt ons de stelling: de zede- 
kunde is meervoudig, wijl hare objecten veelsoortig zijn, 
onhoudbaar. Het bewijs werd vooral op twee argumenten 
gebouwd; op de ontleding van het begrip zedelijk en op 
eene waardeèring in zake eigenschap en oordeel. Beide 
argumenten echter zijn in werkelijkheid slechts één. Die 
van het begiip zedelijk uitgaat, kan het zedelijke niet als 
eigenschap aanvaarden , dat aan het begrip een bepaalden 
inhoud geeft. Prof. de B. kiest partij, zoo dat het zedelijke 
voor hem een begrip blijft. Nu kon hij de drie wetenschap- 
pen naar begrippen ontvouwen, maar moest ook daarbij 
telkens tot de werkelijkheid terugkeeren. De wijfeling, spre- 
kende uit de aangehaalde afzonderlijke uitspraken, werd 
vooral duidelijk zichtbaar bij onze nadere beschouwing van 
de derde wetenschap. Hier was op eigen terrein te veel 
dooreenwarring , terwijl de grenzen naar buiten somwijlen 
nauwlijkè zichtbaar bleven. 

Het geheel dezer drie wetenschappen doet mij onwille* 
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keurig denken aan de splitsing in drieën , door Schleierma- 
cher reeds gemaakt. Er is eenige verwantschap tusschen 
de deugdenleer van Schleiermacher en de wetenschap van 
den zedelijken mensch van de B. ; tusschen de plichtenleer van 
Schleiermacher en de wetenschap van het zedelijk oordeel van 
de B.; tusschen de goederenleer van Schleiermacher en de 
wetenschap der zedelijke waardebepaling van de B. Heeft 
niemand het ooit zoo ver gebracht of zelfs aangedurfd het 
schema van Schleiermacher geheel te volgen, de arbeid van 
de B., hoe verdienstelijk ook, zal, vrees ik, hetzelfde lot 
ondergaan. Ook prof. de B., als hij eene zedekunde naar 
het schema van zijne Inleiding ging bewerken, zou telkens 
weer b\j den mènsch terecht komen. Zij, de menschen, 
hebben een zedelijke natuur. Zij spreken van goed en slecht. 
Zij hechten aan het ééne waarde, aan het andere geen 
waarde. Wat blijft het constante object van des Hoogleeraars 
waarnemen ? De zedelijke mensch. Die mensch is object van 
de eerste wetenschap^ Die mensch is ook object van de 
tweede wetenschap; zijne zedelijke beoordeeling geeft het 
voorwerp van onderzoek. Die mensch is ook weer voorwerp 
van de derde wetenschap, want het geldt zijne waarde- 
bepaling. 

In de wetenschap van den zedelijken mensch zijn de beide 
anderen reeds begrepen. En nu kan men, wel den mensch 
nemen eerst als zedelijk wezen en daarna zijne zedelijke 
beoordeeling en zijne zedelijke waardebepaling» het zijn 
onderscheidingen door ons denken verkregen, maar geen 
scheidingen, die in de werkelijkheid recht van bestaan heb- 
ben. De tweede en de derde wetenschap zijn zelfstandig 
gemaakte deelen van het geheel. Facto is de eerste weten* 
schap de eenigste wetenschap en haar object het eenigste 
voorwerp. De zedekundige wetenschap heeft één object, 
den zedelijken mensch , en is dus in den grond der zaak een 
enkelvoudige wetenschap. 

Hoe belangrijk helder en juist inzicht in het object- (ob- 
jecten) der zedekunde ook zij, niemand zal weerspreken , 
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dat de te volgen methode op het onderzoek van het 
object beslissenden invloed heeft Hier toch schuilt wat wij 
cardo rei noemden. Wij komen daarmede tot den rijken en 
gewichtigen inhoud van het dertiende hoofdstuk. Vooraf wil ik 
trachten^ juist om dien rijkdom en dat gewicht, een kort maar 
zoo veel mogelijk volledig overzicht van dat caput te geven. 

Veelal wordt de ethiek omschreven als de wetenschap , 
die ons leert wat zedelijk goed en wat zedelijk slecht is 
(Paulsen, Sigwart, e. a.). Schrijver is het met die opvatting 
niet eens. „Naar mijn inzicht, is de zedekunde gehouden 
aan te wijzen de leidende beginselen waarvan een bepaalde 
moraal uitgaat, en den grondslag waarop zg steunt; zij heeft 
dus uitgaande van hetgeen goed en slecht gevonden wordt 
te onderzoeken waarin de rechtvaardiging dier voorstellingen 
gelegen is^ of waarop men zich voor haar geldigh*rid beroe- 
pen moet" (123). Dus niet wat goed en slecht is (zedeleer), 
maar wat goed en slecht gevonden wordt (zedekunde). 

Dat verschil is duidelijk en toch geeft het aanleiding tot 
zonderling misverstand. B.v. Kant verklaart zich voor het 
eerste; hij eischt ,Gesetze von dem was geschehen soll'. 
Schopenhauer daarentegen is voor het laatste; men moet 
zich tevreden stellen ,mit der Erklarung und Deutung des 
Gegebenen'. Maar wat doen zij in werkelijkheid? Schopen- 
hauer spreekt van Princip en Grundsatz , van Fundament en 
Grund; zijn moreele beoordeelingen gebruikt hij als weten- 
schappelijke stellingen; hij stelt als maxime : neminem laede; 
imo omneSy quantum potes, juva; dat ,zu begründen' is 
aller streven en is ,das gemeinsame Resultat'. Dat men langs 
dien weg niet komt tot de kennis van het beginsel der 
moraal die heerscht, wel tot de kennis van het beginsel der 
moraal die behoort te heerschen, valt niet te weerleggen. 
Schopenhauer's maxime werpt zijn aanbevolen methode omver. 
Wat doet Kant, in strijd met zijn eisch? Is er één dan is 
het Kanty die de eigenlijk empiristische methode volgt, d. 
w. z> van feitel\jke gegevens uitgaat; zijn zedekundig uit- 
gangspunt is onveranderlijk een verschijnsel in het geestelijk 
bestaan van lederen mensch. En deze methode past hij met 
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ernst en nauwgezetheid toe; men kan het oneens wezen met 
zijn slotsommen, maxime, enz., zijne methode is onberispe- 
lijk. ,,Onze ethische brekebeenigbeid zou niet weinig ver- 
holpen worden als wij trouwer studie maakten van Kant's 
zedekundige werken" (132). 

Bij al de verwarring blijkt toch duidelijk dat het vraag- 
stuk over de taak der zedekunde één is met dat over de 
methode. Hoe zal ik myn bepaling b.v. van deugd waar 
maken? Waarnemen kan ik niet; een beroep op mijn eigen 
oordeel op de wijze van Kant brengt mij niet verder dan 
tot een bepaling van wat deugd geacht wordt; een beroep 
op mijn wereldbeschouwing geeft slechts een bepaling van 
wat deugd behoort geacht te worden (Schopenhauer). Het 
is aHes mis, want in plaats van in onze zedelijke beoor- 
deelingen op te sporen de waardebepalingen die zy behelzeni 
gaat men uit van een leer van het goed om daaruit te 
concludeeren welke de grondslag van de moraal behoort te 
zijn. Ons denkbeeld over het goed beheerscht dan OQze 
leer van het goede. Ook Kant heeft zich niet genoeg reken- 
schap gegeven van den invloed zijner wereldbeschouwing op 
zijn denken. 

Paulsen, in zijn System der Ëthik, eischt, dat de zede^ 
kundige het hoogste goed zal bepalen ; zijn boek tracht ,zur 
rechten Lebensfiihrung anzuleiten'. Maar het betoog om er 
toe te komeu wordt gemist; hij stelt ons op het standpunt 
van zijn wereldbeschouwing, waarmede alleen zijn geestver- 
wanten zullen instemmen. Paulsen geeft bepalingen, die h\j 
wel omschrijft, maar ons niet duidelijk maakt. Zij lijden 
^^aan dezelfde onbepaaldheid waardoor zich alle omschrij- 
vingen van de heerscheude zedekundige school kenmerken" 
(136). En ook al gaf hij een nauwkeurige voorstelling van 
het hoogste goed , dan nog zou het hem niet gelukt zijn 
(laarvan uitgaande het zedelijk goede in het licht te stellen. 
Het kan niet. „Wie besef heeft van het saamgestelde van 
ODS geestelijk bestaan en van de beperktheid van ons ver- 
stand, hem bevreemdt het niet dat men te vergeefs tracht 
uit de voorstelling van het hoogste goed met klemmend 
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betoog ot althans met overtuigende bewijsvoering een moraal 
of een maatstaf van zedelijke beoordeeling af te leiden" (137), 
Ontkomt deze methode ooit aan een petitio principii? 

Na Paulsen den zedekundige hooren wij den philosoof 
Paulsen. Hij kiest een ander vaarwater; de zedekundige 
omschrijft en verklaart wat goed en slecht geoordeeld wordt, 
,die Sittengesetze sind nicht von Moralisten erfunden; die 
Moralphilosophie entwickelt, erklart und begründet Sitten- 
gesetze, aber sie erfindet sie nicht*. Dus heeft de zede- 
kunde een moraal te onderzoeken, op welken grondslag zij 
steunt. Evenwel „de laatste rechtvaardiging van iedi^re 
moraal gaat boven onze krachten" (139). Een leer van het 
goed, zoo herhaalt de Schrijver, heeft „altijd haar steun- 
punt in een wereldbeschouwing wier waarheid door geen 
redeneering te bewijzen, maar alleen door de geschiedema 
^te rechtvaardigen is" (id.). En is dit waar, dan mag de 
zedekunde niet omschreven worden als de wetenschap, die 
óns leert wat goed en wat slecht is. 

Er zijn velen, die de zedekunde niet willen beschouwen 
als de leer van wat behoort te geschieden (b.v. Herbertia- 
nen, Wundt, engelsche zedekundigen , enz.). Maar wat zij 
wèl willen, is van velen hunner niet te zeggen. Over 't algo- 
meen is er weer groot verschil -in zake wat wel ervaring 
moet genoemd worden onder hen die het standpunt der 
ervaring voorstaan. 

Vermeld moet nog worden de psychologische niethode. 
Deze gaat niet uit van ons zedelijk bewustzijn noch van een 
wereldbeschouwing, maar van de empirische kennis die wij 
van den mensch hebben (b.v. Rolph). Carneri onderscheidt 
daarbij moraal de gangbare, zedelijkheid de (mijn) weten- 
schappelijke moraal. Deze onderscheiding wijzigt èn het 
begrip èn dé taak der moraal. Kant wees dan ook de 
empirisch psychologische methode af. 

„Empirisch, psychologisch en wetenschappelijk meen ik 
met het meeste recht de methode te mogen heeten waarvan 
ik als pleitbezoFger ben opgetreden" (143). De zedekunde 
heeft als een gegeven object de voorstellingen van goed en 
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slecht Moeilijk, niet onmogelgk acht de Bussy te komen tot 
de onvermengde uitspraken van het zedelijk oordeel; daartoe 
moét men nauwkeurig scheiden het bykomstige van het 
echte. De leer van het goed (kwaad) wordt verkregen uit 
de leer van het goede (slechte). „Onze oordeelvellingen z^n 
een bron van kennis van onze denkbeelden over de waarde 
der dingen*' (144). „De weg der wetenschap volgt dus hier 
de tegenovergestelde richting van den natuurlijken loop der 
dingen. Uit 's menschen waardebepalingen vloeien zijne 
zedelijke beoordeelingen voort , maar om tot wetenschappe- 
lijke kennis van gene te komen, moeten wij ze in deze 
opsporen. Regelt de plant zich naar de wetten des levens, 
die wetten worden uit de plant gekend" (id.). 

De kennis onzer waardebepaling heeft praktisch nog dit 
nut, dat zij in het leven dezelfde consequentie eischt die in 
de wetenschap noodzakelgk is. De historie betracht deze 
consequentie. Het proces der geestelijke ontwikkeling neigt 
er heen. Haar „te bevorderen en te versterken zal de zede- 
kundige zich tot plicht rekenen" (slot). 

Prof. de B. treedt dus in het krijt voor de empirische j 
psychologische en wetenschappelijke methode O (143). Kort- 
weg mogen wij wel zeggen, voor de empirisch-logische. 
Immers, de psychologische methode gaat toch ook van de 
ervaring uit^ ook al beperkt zich haar terrein tot den mensch. 
Wat onder wetenschappelijk verstaan moet worden, kan 
afhangen van onze bepaling van *t geen de wetenschap wel 
zij en eischt, maar de bedoeling van den Schrijver wordt 
ons duidelijk, als wij op bldz. 6 van ,de wetenschappelijke 
of logische metbode' lezen. Hij wil dus in de zedekunde 
de empirisch-logische methode gebruiken. Daarmede stelt 



1) Prof. Heymans noemt de methode van prof. de B. psychologisch. Prof. 
Koster duidt haar als abstract» dogmatisch aan. Dat klinkt heel anders. En 
toch laat beider beweren zich uit de Inleiding zelve verklaren. In theorie 
is de B. empirist, nader anthropoloog , liefst psycholoog. Maar hoe moeilijk 
de zuivere toepassing is, biykt uit deze Inleiding. Heymans vindt er in psy- 
chologie, Koster dogmatisme. Zouden zy, de psychologische en de dogma- 
tische methode, elkander ook veronderstellen? 
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hij zich tegenover hen, die zich door eigen levens- en we- 
reldbeschouwing laten leiden en daarom, staande op een 
aprioristisch standpunt , nooit zuiver kunnen redeneeren, 
wijl altijd eigen waardeering in het spel komt. 

Voetstoots moet erkend, dat deze methode geheel beant- 
woordt aan de taak, die de Hoogleeraar zich stelde. Niet 
slechts in zijne Inleiding, maar ook bij elke Zedekunde is 
die taak beschouwen en verklaren, niet voorlichten; rede- 
neeren, nfet waardeeren. Welnu, zooals waardeeren en 
apriorisme elkander veronderstellen, zoo ook het redeneeren 
en de empirisch-logische methode. Op dit punt is de zaak 
volkomen in orde. 

Maar eene andere vraag iis deze : is de tegenstelling tus- 
schen waardeeren en redeneeren, tusschen wereldbeschouwing 
en empirie (zoo duiden wij in het vervolg de beide methoden 
aan) in werkelijkheid zoo groot, als prof. de B. haar maakt? 
Brengt zijn Inleiding ons niet telkens weer met de levens- 
beschouwing in aanraking; komt niet hij, die de empirische 
methode gebruikt, bij het bewerken van eene zedekunde, 
zooals de B. deze in schema bracht, evenzoo herhaaldelijk 
met levens- en wereldbeschouwing in contact; zou niet dat 
schema zelf heel anders ingericht moeten worden, indiende 
empirische methode zuiver gebruikt zal worden; ja zal niet 
ieder zedekundige , welke methode hij ook gebruikt en welke 
indeeling der wetenschap hij ook moge volgen, genoodzaakt 
zijn tot de bekentenis , dat zijn redeneeren feitelijk een waar- 
deering tot uitgangspunt heeft en dat zijne methode niet 
kan ontkomen aan den invloed van zijne levens- en wereld- 
beschouwing? 

Mijn antwoord op al deze vragen is een en hetzelfde. 
Empirie en wereldbeschouwing, redeneeren en waardeeren 
laten zich niet tegenover elkander stellen op de wijze, 
waarop prof. de B. dit verlangt. Uit zijn werk zelf zoek ik 
weer het bewijs te vinden. Hetzelfde verschijnsel, dat wij 
ook b\j het object opmerkten, treft ons ook hier. De Hoog- 
leeraar legt te veel nadruk op het denken en houdt daar- 
door te weinig rekening met de werkelijkheid, 
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Eerst dan eene vraag omtrent het bewerken van eene 
zedekunde naar het aangeboden schema. Komt de^ empirische 
methode hierbij tot haar recht? Doorloopen wij vluchtig 
ónze Inleiding. De wetenschap van den zedelijken mensch. 
vraagt reeds aanstonds bij het begin naar wat wij zedelijk- 
heid, als nevenstelling genomen, noemen. De bepaling volgt. 
Het woord zedelijkheid is 't meest gangbaar onder ons als 
eene aanwijzing van de verschijnselen, die voor zedelijke 
beoordeeling (goed-slecht) vatbaar worden geacht (28). Zoo 
ook de bepaling van het gebied van het zedelijke. Zoo 
kan, zegt de B., als het gebied van het zedelijke worden 
beschouwd het geheel der verschijnselen, die aan zedelijke 
goed- of afkeuring onderworpen kunnen worden. 

Is dat den weg der ervaring volgen? Wordt de logica 
geen geweld aangedaan, als men in deze wetenschap naar 
de zedelijke beoordeeling (goed-slecht) verwezen worJt? Mis- 
schien zal de Hoogleeraar tegenwerpen, dat hij hier geen 
beroep doet op de wetenschap van het zedelijk oordeel, maar 
op het feit van het zedelgk oordeel. Dat mag. Maar het 
verandert de zaak zelve niet. Het blijft eene waardeering. 

Verder drijft bij de ,intelligibele' dingen alles op het afge- 
trokken denken; het zijn metaphysische problemen, waarbij 
het geheel onzer wijsgeerige denkbeelden, onze levensbe- 
schouwing, invloed heeft (34). Een belangrijk deel wordt 
hier aan de empirie onttrokken en aan de wereldbeschou- 
wing toegewezen. Ook kan de biograaf bij zijn arbeid aan 
zijn waardeering het zwijgen niet opleggen (39). 

De wetenschap der zedelijke beoordeeling brengt de vraag 
ter sprake naar wat Kant noemde ,die gemeine sittliche 
Vernunft erkentniss'. Schrijver erkent, dat ook hier onze 
waardeering grooter invloed heeft op het wetenschappelijk 
onderzoek dan geoorloofd is (64). Het vraagstuk over den 
oorsprong is zoo vervlochten met onze denkbeelden over 
wereld en mensch, dat in twijfel te stellen is, of het ooit 
tot eene bevredigende oplossing zal komen. (68, 9). Heel 
dit vraagstuk raakt onmiddellijk het hart van ons eigen 
zedelijk bestaan (70). De denkbeelden over 's menschen 
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aanleg en bestemming beheerschen ten slotte onze zedelijke 
voorstelling (87). Zeer ^eker, wij willen rekening houden 
met 't geen elders omtrent de onmogelijkheid van yolstrehte 
onpartijdigheid gezegd is (9), maar dit neemt toch niet 
weg, dat ook in deze wetenschap de levensbeschoawing te 
vaak in de plaats van de ervaring komt. 

Bij de wetenschap van de zedelijke waardebepaling, eititle- 
lijk, wordt er op gewezen, dat er geen oogenblik van ons 
bewust leven is, waarin wij geen waarde (onwaarde) toe* 
kennen. Wij denken over niets na, zonder door waarde* 
bepaling daartoe bewogen te worden (92). De samenhang 
tusschen onze waardebepalingen en onze denkbeelden over 
het wezen van den mensch is niet te miskennen. In een 
stelsel van waardebepaling ligt altijd opgesloten een ant- 
woord op de vraag : wat is het doel van *s menschen bestuan 
(102). Wie zal hier gaan loochenen den nauwen samenhang 
tusseben onze wereldbeschouwing en onze empirie, tusachen 
waardei^en en redeneeren? 

Ik heb slechts eenige uitspraken verzameld. Maar kregen 
wij niet altijd weer den indruk , dat de empirische methode 
op belangrijke p4]inten te kort schiet? Nogmaals de geëerde 
Schrijver erkent (te moeilijkheid der toepassing, meer dan 
eens, maar nu hij zijne methode^ de ervaring, tegenover de 
wereldbeschouwing van anderen zet, mogen wij toch billijk 
verwachten, dat hij de wereldbeschouwing liefst in het gel leel 
niet, of in elk geval slechts hoogst zelden, stem en zeggitigs- 
schap geeft. £n dat geschiedt te vaak. Ik wil het goed 
recht der empirische methode volstrekt niet bestrijden, maar 
beweer, dat de Bussy eene scheiding heeft willen malcen 
tusschen wereldbeschouwing en ervaring, die door zijn werk 
niet gerechtvaardigd wordt. 

Mijne tweede vraag betreft het aangeboden schema zelf. 
Houdt dat voldoende rekening met de empirische methode? 
Neen. Op streng empirisch , strikt logisch standpunt , moeteti 
eerst de verschijnselen q. t. opgespoord en onderzocht wor- 
den, en daarna uit de verkregen gegevens de ,wetten' ge- 
trokken, waaraan alle verschijnselen gehoorzamen, Dq wetten 
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des levens moeten uit de plant gekend (144). Langs den 
weg der ervaring heb ik achtereenvolgens elke der drie 
wetenschappen te onderzoeken, om daarna, door logische 
scheiding en koppeling het algemeene kenmerk, den maat- 
staf van elke wétenschap, te vinden. 

Bij de wetenschap van den zedelijken mensch moest eerst 
het terrein naar alle richtingen doorkruist worden, om het 
vervolgens in kaart te kunnen brengen. Uit wat ik als 
zedelijk, als nevenstelling gebruikt ^ gevonden heb, moet ik 
het kenmerk, den maatstaf (zedelijk — niet- zedelijk) afleiden. 
De tweede wetenschap moet beginnen met te onderzoeken , 
wat de menschen goed- en afkeuren, om daaruit af te 
leiden, wat onder zedelijk oordeel (goed-slecht) te verstaan 
zij. Zoo ook poogt de wetenschap van de zedelijke waarde- 
bepaling uit de gegeven waardebepalingen tot het waarde- 
bepalen te komen. Uit de openbaringen tot het wezen, üit 
het gemetene de maatstaf. Wij laten hier in het midden, 
of uit het verschijnsel het schijnende bepaald kan worden, 
maar zeggen met kracht, dat de streng empirische, zuiver 
logische methode, dien weg te volgen heeft. 

Heeft de Schrijver, bepleiter van deze methode, dat ge- 
daan? Wij wijzen niet op de leer van het goed , die hij zelf 
uitzondert, maar vragen wel naar de wetenschap der waar- 
debepaling, die, zooals wij aantoonden, feitelijk tweeërlei 
bevat; een wetenschap der waardebepaling en een weten- 
schap der waarden. Moest niet de laatste voorop gaan, om 
tot de eerste te komen? Uit de waarden het waardebepalen. 
Niet anders bij de wetenschap van het zedelijk oordeel en 
die der moraal of zedeleer. Volgens de empirisch-logische 
methode moet uit de beoordeelingen het oordeelen opgespoord 
worden. Prof. de B. doet dat niet. Hij keert de volgorde 
om. Ook bij de wetenschap van den zedelijken mensch. In 
strijd evenwel met zijn duidelijk uitgedrukt verlangen. De 
drie maatstaven, waarom het toch in waarheid" te doen is, 
moesten het resultaat zijn. Uit 't geen de menschen zedelijk-^ 
niet-zedelijk , goed slecht, goed-kwaad noemen, moest de B. 
4e dri^ maatstaven opsporen. Zoo als de wetenschappen nu 
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af- en ingedeeld zijn , moeten zij telkens in elkander grijpen , 
of, maar dit zou des Hoogleeraars methode gansch en al 
omver werpen, buiten de ervaring om zoude het waarde- 
bepalen , het beoordeelen , bet onderscheiden tusschen zedelijk 
en niet-zedelijk bepaald en vastgesteld moeten worden, wat 
evenwel niet zonder waardeeren, niet buiten onze levens- 
beschouwing om 9 geschieden kon. De menigvuldige keeren, 
dat de Bussy een terrein aan waardeering en wereldbe- 
schouwing moet overlaten, mogen daarvoor het bewijs ons 
geven. 

De derde vraag gaat buiten het schema' en eene zede- 
kunde naar het schema om. Zij betreft den zedekundige in 
het algemeen. Kan hij de empirische methode zoo toepas- 
sen, dat zij buiten of althans bijna buiten den invloed eener 
bepaalde levensbeschouwing blijft? Al» ik prof. de Bussy 
aan zijnen thans geleverden arbeid toets en dit voorbeeld voor 
alle zedekundigen mag laten gelden, zeg ik nogmaals beslist: 
neen. Verzamel ik dan nog eenige uitspraken en voorbeelden , 
waaruit duidelijk blijkt, dat prof. de B. wel degelijk onder 
den invloed van zijn eigen levensbeschouwing staat. Waarom, 
zoo vraag ik, zouden wij bij ons redeneeren veel meer moeten 
rekenen met de moeilijkheden aan taal en object verbonden 
dan met de onvermijdelijkheid van volstrekte onpartijdig- 
heid? (9) Of, om iets anders te noemen, hoe zal hij vol- 
gens zijne methode bewijzen, dat er geen eigenschappen 
zijn ? Als de Schrijver resumeerend zegt : deugd en ondeugd 
zijn géén begrippen waaraan werkelijkheden buiten ons be- 
antwoorden (56), dan hoor ik eene stoute waardeering, in 
strijd met des Professors verlangen, om enkel zuiver te 
redeneeren, en kan ik niet anders dan in plaats van empi- 
rische methode een kenmerkende levensbeschouwing vinden. 
Volkomen stem ik dan ook in met de slotwoorden van dit 
werk : onze zedekundige weetgierigheid wordt beheerscht door 
een zedelijk motief (176). 

Evenmin als Kant blijft de Bussy buiten invloed van zijne 
wereldbeschouwing. Onder zijne empirie ligt eene levensbe- 
schouwing, achter zijn redeneeren waardeering. En vindt 
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hij onder bekende zedekundigen (Wundt o. a.) velen die de 
empirische methode voorstaan , zonder dat er bij hen veel 
overeenstemming gevonden wordt in wat wel ervaring ge^ 
noemd moet worJen, mij treft dit verschijnsel te minder , nu 
ik deze Inleiding bestudeeren kon. Ook al wil men strenge 
empirie en zuivere redeneering , men ontsnapt niet aan den 
invloed van eigen levensbeschouwing en eigen , laat het des 
noods zijn onbewuste, waardeering. 

Had de geëerde Schrijver zich bij dezen veelszins zoo 
voortreflfelijken arbeid wat minder door begrippen en wat 
meer door de werkelijkheid laten leiden, de ethiek zou voor 
hem niet ter helfte een woordenquaestie zijn (12). Thans 
moet hij allerlei onderscheidingen maken. Zedelijk en niet- 
zedelijk , zedekunde en zedeleer , wetenschap en wijsbegeerte, 
't Is alles goed en wel in theorie en voor het spraakgebruik, 
maar in de praktijk en de wetenschappelijke wereld van 
niet genoeg belang, om er hoofdzaken van te maken. Vol- 
strekt ontken ik niet, dat de gemaakte onderscheidingen 
waarde hebben, maar ik twijfel ernstig aan de consequente 
en vruchtbare toepassing. 

De mensch verandert er niet door, maar blijft dezelfde, 
hetzij hij wetenschappelijken of wxjsgeerigen arbeid levert, 
hetzij hij zich wijdt aan de zedekunde of de zedeleer. Zijne 
wetenschap wordt, zoodra hij maar een weinig afsteekt naar 
de diepte, ook wijsbegeerte. Zijn zedekunde draagt^ eer 
nog dan hij het weet, den stempel van zijne zedeleer. De 
geestelijke wetenschappen laten geen onzijdig standpunt toe. 
Ook de zedekundige wetenschap niet. Tegenover haar object 
staan wij niet onbevangen en onbevooroordeeld als d^ na- 
tuuronderzoeker tegenover steen en plant (9). Gaat de laatste 
rechtvaardiging van iedere moraal boven onze krachten (139), 
onze zedekunde beeft altijd haar steunpunt in een wereld- 
beschouwing, wier waarheid door geen redeneering te be- 
wijzen is. Onze zedekundige weetgierigheid wordt beheerscht 
door een zedelijk motief (176). 

De arbeid van prof. de B. heeft ons, naar ik meen, nog- 
maals duidelijk gemaakt, waarom von Hartmann niet zedelijk 



Digitized by 



Google 



'203 



onzgdig kon zijn; waarom Schopènhauer, trots zijn enipiriscli 
streven, moreele beoordeelingen als wetenschappelijke stel- 
lingen laat gelden; waarom Paulsen, de zedekundige, zich 
stelt op het standpunt zijner wereldbeschouwing. Het zedelijk 
onzijdige standpunt is onhoudbaar bij de wetenschap van 
den zedelijken mensch. De wetenschappelijke is te veel ge- 
ïnteresseerd bij zijne wetenschap. Hij zelf is deel van het 
object^ dat hij onderzocht. Als hij den mensch ziet, ziet bij 
ook zich zelven. Zijn redeneeren gaat uit van eene waar- 
deering. Zijne empirische methode staat onder invloed van 
zijn eigen geestelijk bestaan. Zoo maakt hij onderscheidin- 
gen, zoo geeft hij zijne beoordeelingen, zoo bepaalt hij de 
waarden. Zijn inzicht in het goed beheerscht zijn blik op 
het goede. 

Of meer in het algemeen en in verband gebracht met 
het forsche streven onzer hedendaagsche maatschappij \ bij 
alle erkentelijkheid voor wat eenerzijds de psychologe ons 
huidig ten dage levert; bij alle waardeering, anderzijds^ voor 
de ontzaggelijke inspanning, die de sociologie zich in onzen 
tijd getroost, beiden, de psychologie en de sociologie, be* 
booren in werkelijkheid tot de anthropologie , en wie er naar 
streeft op dit terrein iets meer te leveren dan bloot historie 
schen arbeid, ziet zich oogenblikkelijk teruggewezen op de 
theologie y ook nu nog niet ancilla, maar regina scientiarnm. 

N.'Loosdrechtj 31 Oct. 1900. G. Vellenga. 
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Het SymbolO'Fideisme. Academisch 
proefschrift van J. lUemens Jr. 1900. 

Dr. J. Riemens Jr., wiens proefschrift ter verkrijging van 
den graad van doctor in de godgeleerdheid mij door de re- 
dactie van de Theologische Stadiën gegeven werd ter aan- 
kondiging, heeft een actueel onderwerp behandeld. Aan de 
theologische faculteit der universiteit te Parijs zijn twee 
hoogleeraren verbonden , Ménégoz en Sabatier ^), van wie eene 
eigenaardige beweging is uitgegaan in de protestantsche 
theologie van hun vaderland. De eerste wil het Inthersche 
bestanddeel der Reformatie weer doen opleven, nl. de 
rechtvaardiging door het geloof alleen; terwijl de tweede, 
een zoon der gereformeerde kerken , vooral ter sprake brengt 
de vragen naar. autoriteit, methode en beginselen der religi* 
euse kennis. Ze zijn overtuigd, elkander aan te vullen en 
bij elka&r te behooren : de eerste geeft aan zijn streven den 
naam van fideïsme^ de tweede noemt het liever symbolisme. 
Ze zijn hierin eenstemmig , dat zij de religie bepalen als 
geloof, uitsluitend als geloof; en dat zij door de leer van het 
heil door het geloof verwachten eene nieuwe opwaking in de 
chr. kerk van hun vaderland tot stand te kunnen brengen. 

Hoofdstelling van Ménégoz is: behoudenis door de overgave 
des harten aan God, door eene beweging des harten naar 
God toe. Geen officiëele leer, geen bepaalde geloofsvoor- 
stellingen, maar eenig en alleen het berouw en de overgave 
des harten aan God zijn de voorwaarden des heils. Eene 
verstandelijke dwaling, hoe grof, hoe ongemotiveerd ook, zal 
den mensch niet veroordeelen , indien hij slechts gelooft, d. i. 
zijn hart toewijdt aan God, Ménégoz geeft wel gaarne toe. 



l) De hoogleeraar Sabatier is onlangs gestoryen. 
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dat ons heil afhankelijk is van geloofsvoarstellingen (crojan- 
ces) ; wij worden evenwel toch niet behouden door die voor- 
stellingen, waarvan het heil afhankelijk is, maar door het 
geloof y door het geloof alleen. Onze geloofsvoorstellingen, 
of liever verstandelijke expressies, zijn nooit gelijkwaardig 
met de realiteit der eeuwige dingen, en kunnen derhalve 
geen criterium van ons heil wezen. 

Sabatier is van hetzelfde gevoelen. Hij wil door dit inzicht 
zijne landgenooten verlossen van eene oude en onvruchtbare 
tegenstelling, nl. die tusschen de anti-historische orthodoxie 
en tusschen het anti-religieuse rationalisme. Hij is overtuigd, 
dat vorm en substantie der dogmen onderscheiden moeten 
worden, maar nooit gescheiden kunnen worden: eene religie 
zonder leer, eene vroomheid zonder gedachte, een gevoelen 
zonder eicpressie zijn wézenlijk-tegenstrijdige zaken. Hij is 
overtuigd; dat de geest der nieuwe tijden meebrengt eene 
nieuwe verklaring van de oude formuleeringen; dat aldus 
langzamerhand de overlevering, ook al wordt zij hardnekkig 
vastgehouden, zich vervormt en eene andere beteekenis ver- 
krijgt. Hij is overtuigd, dat aan elk „objectief' leerstuk is 
voorafgegaan de subjectieve religie: het is het geloof, dat 
de dogmen voortbrengt, en ze daarna doet herleven. Zijn 
groote doel is om den onverzoenlijken strijd, die in onze 
dagen tusschen religie en wetenschap bestaat, tot een goed 
einde te helpen brengen. Na jarenlangen strijd zegt h\j er 
in geslaagd te zijn,'- om de wetenschap eerlijk te kunnen 
dienen en toch vroom te zijn; en de blijde uitkomst, die 
voor hem daagde, wil hij duidelijk in het licht stellen, 
vooral ten bate van jonge menschen, die nu zoo vaak jaren 
lang aan twijfel ter prooi worden. 

In de protestantsche theologie van Frankrijk hebben deze 
mannen eene levendige beweging veroorzaakt. Zij zijn er in 
geslaagd, om de aandacht te vestigen op de wijze, waarop 
naar hunne zienswijze de theologie in onzen tijd moet be- 
handeld worden. De verdienste der Parijsche School, zooals 
men hen en hunne aanhangers heeft genoemd , is m. i. , dat 
zij het geestelijk karakter der chr. religie voor velen heeft 
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uitgesproken, en dat zij dit in verband gebracht heeft met 
de empirische en wijsgeerige denk- wij ze van onzen tegen- 
woordigen tijd. Onlangs las men reeds in het fransche 
maandschrift, Revue Ghrétienne, dat een jezuïet het werk 
van Sabatier, Esquisse d'une philosophie de la religion, een 
gevaarlijk boek heeft genoemd. Maar de bestrijders hebben 
de taak, om aan te wijzen, in welke opzichten de mannen 
der nieuwe school zouden te kort doen aan de chr. religie. 
Vooral een man als de gereformeerde hoogleeraar Doumergue 
zal door zijnen sympathieken arbeid over Galvijn er toe kun- 
nen bydragen, dat de band met de Reformatie ook voor de 
tegenwoordige protestantsche generatie in Frankrijk weer 
aangeknoopt wordt. Op deze w^ze zal ook in dat land de 
protestantsche theologie aanmerkelijk winnen aun cachet, aaii 
karakter. Men zal de waarheid der chr. religie in verband 
brengen, deels met de antieke, deels met de nieuwere denk- 
wijze; en hieruit zal dan wéér tweeërlei theologie ontstaan, 
waarvan elk afzonderlijk zal voldoen aan verschillende be- 
hoeften. 

Het is altijd goed, om een historisch verschijnsel, zooals 
het optreden der Parijsche School , niet geïsoleerd te nemen. 
Elke herleving van de prediking van den apostel Paulus 
openbaart zich in den vorm van fideïsme. In de 19® eeuw 
zijn Kohlbrügge en Ritschl beiden te rekenen onder de 
fideïsten; met dit verschil, dat de eerste is in oppositie 
tegen de werkheiligheid, en de tweede te^en het intellectua* 
lisme. De mannen der Parijsche School leven in dezelfde 
oppositie als Ritschl. Heeft men dit eenmaal erkend, dan 
heeft de kritiek haar werk te doen. Zoo heeft nu ook dr. 
Riemens verstaan, dat het geloof bij de Evangelisten, bij 
Paulus en bij Luther niet beteekent de overgave des harten, 
zonder meer. Maar hij had er nog bij kunnen voegen dat 
het niet naar de Reformatie is, dat wij voor God gerecht- 
vaardigd worden door de daad van het geloof; wel werd het 
in de 16® eeuw geleerd door roomsche theologen, maar het 
werd ontkend door de Reformatoren. Het geloof is wel eene 
inwendige overgave des harten aan God; maar deze wordt 
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in ons bewerkt door God zelven, d. i. door zijne openbaring 
in ons. Hier is juist het kardinale verschil, waarom het in 
de j6« eeuw ging. Daarom was voor de Reformatoren het 
uitgangspunt van de leer der religie wat zulks ook was voor 
den apostel Paulus, nl. dat het God is die rechtvaardigt 
(Rom. 8 : 33). Eerst later, in de 17e eeuw, leerde men op 
roomsche wijze in het Protestantisme, dat ons geloof het gevolg 
heeft dat wij gerechtvaardigd worden voor God ; maar moest, 
omdat dit toch niet aanging , de prediking van de rechtvaar- 
diging achterwege blijven. M. a. w. , men was in het Pro- 
testantisme, evenals in de middeleen wsche kerk, weer de 
certitudo salutis kwijt: de zegen der Reformatie was wèg^ 
en het Protestantisme moest ondergaan in steeds kleiner 
wordende vereenigingen. 

Ook wat men in de Parijsche Schoolleert van het berouw, 
moet niet terloops worden genoemd. Geloof én berouw zijn 
de beide groote momenten der chr. religie naar hare sub- 
jectieve zijde. Uit de opvatting van het geloof en de recht- 
vaardiging volgt wéér de opvatting van de beteekenis van 
het berouw voor de religie. Eenig en alleen het berouw en 
de overgave des harten aau God zgn de voorwaarden des 
heUs, leert Ménégoz Maar op de nadere bepaling van deze 
woorden komt het nu aan. De religie wordt toch niet ge- 
boren uit het berouw. Het berouw of de boetvaardigheid is 
wel een wezenlijk bestanddeel van de religie; maar het is 
niet eene taak, die de christenmensch heeft te volbrengen. 
De boetvaardigheid wordt geboren uit het geloof, uit de liefde 
tot de gerechtigheid, uit de kennis van Gods genade. De 
opvatting van het geloof bepaalt alzoo die van het berouw. 
Omdat de mannen der Parijsche School zich beroepen op de 
Reformatoren, had dr. Riemens hen ook aan deze laatsten 
kunnen toetsen. Hij had zich dan nauwkeurig kunnen hou- 
den by de hoofdstelling van alle fideïsten, dat de chr. religie 
moet begrepen worden als geloof. Het is wel volkomen waar, 
wat dr. R. uitspreekt in z\jne eerste stelliog, <iat het Sym- 
bolo-Fideïsme moet gewaardeerd worden als reactie tegen 
het intellectualisme ; maar deze reactie is nog méér te be* 
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schouwen als gevolg der geestelijke opvatting van de chr. 
religie als geloof. 

Dr. Riemens kwam door zijn onderwerp ook in 'aanraking 
met de nieuwere wijsbegeerte. Want het is duidelijk gewor- 
den aan Ritschl en Sabatier, dat de antieke wijsbegeerte niet 
meer in haar geheel kan aangehouden worden , en dat zij 
belemmerend is voor de geestelijke opvatting van de chr. 
religie. Wie hen beoordeelen wil in hun streven, moet dus 
wel vooraf zich rekenschap geven van het onderscheid tus- 
schen de aristotelische en de kantiaansche wijsbegeerte. Om 
deze reden moet telkens gezegd gorden, dat men in onze 
dagen niet uitkomen kan met de studie van de theologie in 
engeren zin, zonder inzicht in de geschiedenis van het 
dogma èn van de wijsbegeerte. Wie een vreemdeling is. in 
de tweevoudige wereld, waarin bijv. Augustinus of Thomas 
Aquinas voor zijh geloof en voor zijn denken verkeerde , kan 
hunne geschriften toch eigenlijk niet verstaan. Nu heeft dan 
ook Sabatier in zijne verhandeling over de religieuse kennis 
eene nauwkeurig-bepaalde positie ingeDomen, en eenige bruik- 
bare dingen gezegd Dr. Riemens zal mij wel^toestaan, hierbij 
uit het boek van Sabatier een en ander nog even te rele- 
veeren. Sabatier zegt m. i. terecht, dat onze verhouding tot 
de wijsbegeerte van Kant bepaalt, of we met de oudere dan 
wel met de nieuwere wijsbegeerte zullen meegaan in de theo- 
logie. Hij volgt in zijtie kennis-leer wat er door Kant van 
gezegd is: om de theoretische reden, dat de oudere wijsbe- 
geerte altijd brengt tot skepsis; en om de praktische reden, 
dat de nieuwere wijsbegeerte onaangetast laat de religie in 
haar geestelijk karakter. Hij zegt, dat de zekerheid der 
religieuse kennis niet minder groot is dan de zekerheid der 
wereldkennis; maar dat zij van eene andere orde is, en tot 
stand komt op eene andere wijze en met andere kenmerken. 
Men kan het object der religieuse kennis niet, zooals de 
objecten der wereldkennis, grijpen buiten ons en onafhan- 
kelijk van ons. En dit brengt Sabatier dan in verband mej 
de religie. Het object der religieuse kennis openbaart zich 
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niet dan in het subject. Qol openbaart zich niet dan in 3ti 
door de vroomheid. God is niet een verschijnsel dat men kan 
waarnemen bniten zich, en ook niet eene waarheid die men 
door logische redeneering moet bewijzen- Gewaar te worden 
in ons de werking en de tegenwoordigheid van den Geest 
Gods, is het mysterie der religie. God te kennen, is hem te 
kennen in 2ijne betrekking tot ons. Wat niet op de eehe of 
andere wijze in betrekking tot ons staat, ligt ook buiten de 
mogelijkheid van onze kennis. Dus kan ook eene openbaring 
van God niet geschieden buiten de voorwaarden onzer kennis: 
want dit zou beteekenen, dat zij plaats moest vinden buiten 
de vormen waaronder zij voor ons alleen toegankelijk is. AU 
God, om tot ons te spreken, andere dan menschelijke middelen 
gebruikte , dan zouden wij hem in het geheel niet begrijpen ; 
zoodat zqne openbaring niet meer eene openbaring wezen zou. 
Het komt mij voor, dat Sabatier de essens der kantiaan- 
sche kennis-leer in zich opgenomen heeft. Men moet de 
experimenteele wetenschap en de religieuse kennis niet ver- 
warren, zegt hij, als men conflikten wil voorkomen. Elk 
van beijie heeft een eigen zekerheid aangaande haar eigen 
object. Nu komen de opvattingen van de kantiaansche wijs- 
begeerte niet geheel overeen bij allen die er zich bij aan- 
sluiten; maar allen zijn het toch wel hierin eens, dat de 
metaphysica niet behoort tot het gebied van de zinnen- 
kennis of het bewustzijnsleven ; en dit beteekent voor de 
theologie, dat de niet-zinlijke wereld niet behoort tot het 
terrein der zinnenkennis. Dr. Biemens meent toch niet, dat 
Sabatier op dit kardinale punt den duitschen wijsgeer ver- 
keerd begrepen heeft? Of is hij van meening, dat onze 
omzetting van geestelijke kennis in woorden van het be- 
wustzijnsleven onjuist als eene repraesentatie of verbeelding 
wordt opgevat door Sabatier? Dit zijn wel de beide kardi- 
nale vragen, waarop het antwoord voor de geheele theologie 
van beteekenis is. Yan het onzienlijke en het geestelyko 
zijn onze woord-uitdrukkingen geen afbeeldingen, maar tee- 
kenen of heenwijzingen: wie het woord „God" bezigt, kent 
hem daarmee toch nog niet. Onze woorden^ zegt Sabatier , 

Theol studiën. 1901. 15 
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ziju in dit geval zooveel als symbolen, veel minder zich 
richtend tot het bloote verstand dan tot het inwendig leven. 
Niet wetenschaplijke bepalingen, maar zoodanige symbolen 
vormen de gemeenschap en de broederschap der geesten. 
Wanneer de psalmist roept: „de Heere is mijn rotssteen", of: 
„de Heere is een verterend vuur"; wanneer Christus ons 
leert zeggen: „Onze vader", dan zijn dat in het geheel geene 
wetenschaplijke of metaphysiscbe definitiën. Wat die beel- 
den eenvoudig vertalen, dat is de betrekking van volstrekt 
vertrouwen , van kinderlijke liefde of vreeze , welke de Geest 
Godfi, zich openbarend in den menschelgken geest, door 
zijne geheimzinnige werking in het leven roept. Een symbool 
verbergt en openbaart tegelijkertyd iets; er is altijd éene 
bedekte ongerijmdheid in (Ësquisse bl. 394 v.). 

Voor dr. Biemens mogen mijne korte opmerkingen een 
bewijs van 'belangstelling in zijn onderwerp wezen. De 
arbeid, waaraan hij zijnen studie-tijd voortaan wijden kan, 
is voor hem aangewezen. Indien een raad hier mag gegeven 
worden, hij blijve bij de geschiedenis van het fideïsme, 
liefst naar zijne voornaamste repraesentanten. En voor de 
wijsbegeerte houdje hij zich aan de geschiedenis van het 
rationalisme in de theologie (zie Kaftan, Wahrheit der chr. 
Religiën bl. 20—265). Hij zal ons dan kunnen aanwijzen, 
waarom in de oude kerk door de antieke wijsbegeerte fei- 
telijk het fideïsme onmogelijk gemaakt werd, en wel ver- 
standelijke bespiegelingen moesten komen in de plaats van 
de leer der religie. Hij zal dan kunnen leeren , dat door de 
Reformatie en de nieuwere wijsbegeerte voor ons mogelijk 
is geworden een fideïsma, dat aan de eischen der nieuwere 
kennis*leer en aan de prediking van den apostel Paulus en 
de Reformatoren beantwoordt. Hij moge dan aan velen den 
weg toonen, hoe ze kunnen ontkomen aan het intellectua* 
lisme en aan de skepsis, die de beide hoofd- vijanden der 
religie zijn; hoe zij in de religie kunnen leven in de tegen- 
woordige wereld. Dit is toch altijd de praktische roeping , 
welke de theologie heeft te vervullen voor de kerk. 

Groningen, Maart 1901. A. S. E, Talma. 
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MarniXj Protestantsche Stemmen, Jaar- 
gang 'II. Rotterdam. D. A. Daanieo* 
Jaargang III. Amsterdam. Gt. vati der 
Hoogt. Prijs f 2.50. 

Onze aankondiging van dit tijdschrift blijft een hartelijke 
aanbeveling. Een eenvoudige inhoudsopgave is voldeden de 
om dit oordeel te rechtvaardigen. Sinds ons laatste woord 
over „Marnix" verschenen afleveringen 4 — 6 van den 2*^=^ 
en afl. 1 van den S^^ jaargang. Von Hoensbroech. Tet 
Herinnering aan 18 Juli 1870 (de onfeilbaarheidsverklariüg 
van den Paus). De uitbreiding van het Evangelie in Fiïiuk- 
rijk, inzonderheid in Saintonge en in Corrèze. HistoTiscbe 
feiten staven de bewering : alléén het Evangelie kan Frank- 
rijk redden. Een enkel voorbeeld: mannen als Béveillaud 
en Bertrand toonden in ruime kringen van Boomscheu aan 
eerst, hoezeer de R. Kerk is afgedwaald van het oorepron- 
kelijke Christendom en dat het clericalisme de groott^te 
vijand is van vrijheid en welvaart; daarna wezen ze op de 
onmacht van het z. g. ^vrij-denken" om het clericale ge- 
vaar te ontkomen en ten slotte op het Evangelie, dat 
voldoet aan alle behoeften van hart, geest en gewoten. 
Maar laat ons de inhoudsopgave vervolgen. Het Portuiü 
van den Paus. De negervorst Khamé, een heerlijke vrucht 
der protestantsche zending. Boomsche zendingspraktijken. 
Levensbeschrijvingen van bekeerde priesters, een vaa Do 
Vona en een van 0'Connor. Constitutiones Socitatis Jesu 
worden vervolgd tot aan 't eind van Pars IV, Caput Y, 
Verder nog: A, H, Booze, De eenheid der Chriatelfjke 
Kerk en de Paus, en Inhoud van tijdschriften. Ook de 
Se Jaargang begint zeer belangrijk. Een stuk van Prof* 
Berends over de Oud-Eatholieke Eerk van Nederland. Een 
beschrijving door Dr. M. F, van Lennep van de Htavor* 
ming in Spanje in de 19® eeuw. Over de kwestie van dc^a 
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Bartholomeüsnaclit door H. J. Schouten. Over Mariavergo- 
ding door J. N. Sanders. In Memoriam J. Claveaux , ex- 
priesfcer en iets over Mkrtiseli I, Opperpriester en Katho- 
licus der Armeniërs. Ten slotte inhoud van tijdschriften. - 

Ik releveer even de opstellen van Ds. Booze en van 
Prof. Berends. „Yader, dat zg allen één zijn!'' is Jezus 
bede. Het pauselijk Rome is do grootste hinderpaal voor 
de vervulling van dat gebed. De Protestantsche kerken 
bedoelen de eenheid der Gemeente, al aanvaarden zij de 
verscheidenheid. Als- Jezus komt, zal de eenheid der Ge- 
meente blijken. Dit is de slotsom van Booze's betoog. 
Zoo schrgft een protestant. En een hoogleeraar aan het 
Seminarie der Oud-Katholieke Kerk te Amersfoort toont 
duidelijk aan het verschil tusschen roomsch en katholiek. 
Ach, waarom gaan vele Protestanten nog steeds voort de 
Boomschen katholieken ^e noemen? Deze niet-protestant 
zal het beter leeren. Door het opgeven der historische 
overlevering en door tal van afdwalingen heeft — zegt 
hij — de Boomsche Kerk alle aanspraak verloren op den 
naam van katholiek. Katholiek is, wie den geest van 
Christus heeft. Jammer, dat hij om eigen standpunt te 
handhaven, meent het Protestantisme te moeten verwg- 
ten, dat het de goede kern van het Katholicisme tegelgk 
met het puin van dwalingen heeft opgeruimd. Hier wordt 
dus aan ons ten laste gelegd, wat alleen voor rekening 
van het ongeloof inag komen. Wij reiken gaarne dezen 
Katholiek de broederband om samen te strijden voor een 
zuiver Christendom en met hem erkennen wg als het 
beste wapen in dien strijd: een christelgk leven dat be- 
wondering afdwingt. 

De Redactie van ^Marnix" wenschen wij van harte toe, 
dat haar tijdschrift steeds meer worde gelezen en steeds 
meer zegen verspreide ook onder onze roomsche landge- 
nooten. Zij weet de belangen te dienen niet van een partij, 
maar van ons vaderland, dat een protestantsch land is en 
blijven moet. 

Vroomshoop. H. W. A. Voorhoeve. 
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Handleiding voor de Oudchristelijke 
Letterkunde door Dr. W. C. van Manen, 
Leiden. L. van Nifterik Hzn. 1900. 
/ 1.90. 

Prof. van Manen wilde voldoen aan het verlangen zijner 
studenten, om eene korte samenvatting te geven van zijne 
rosultaten aangaande de samenstelling van de verschillende 
producten der oud-Christeljjke letterkunde, opdat zij deze 
bij hunne studiën zouden kunnen gebruiken. Wel verwijst 
van Manen zijne studenten naar het bekende handboek van 
H. J. Holtzmann voor de studie van het N. T., en naar 
dat van G. Erüger voor de oud-Christelgke letterkunde in 
't algemeen , en behandelt zelf bij zijne lessen sommige 
oud-Christelijke producten uitvoerig, doch zoo doende ver- 
kregen zijne leerlingen niet den noodigen blik op het ge- 
heel. Aan die behoefte wil deze leiddraad voldoen en zij 
doet dat op duidelijke en eenvoudige wijze. 

Ieder, die zelf college geeft, weet hoe moeilijk het is, 
hot midden te treffen tusschen het geven van eene schets 
van een vak, welke de studenten begeeren, en het degelijk 
en wetenschappelijk behandelen van enkele onderdeelen van 
een vak, waardoor de toehoorders de methode van onder- 
zoek loeren. Men kan wel wijzen naar handboeken van 
anderen, doch de student is gaarne ingelicht, hoe zijn 
leermeester over een bepaald punt denkt. Uit dat oogpunt 
beschouwd, is de schets van mijnen collega van Manen 
wel wat kort uitgevallen. In 123 bl. staat hij stil bij de 
voornaamste, producten der oud-Christelijke letterkunde tot 
j;: 180, het jaar, waarin Ireneus zijn hoofdwerk Uph oupidm 
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heeft geschreven. Eigenlijk gaat die schets slechts tot bl. 
118 en vinden wij bl. 119—123 een overzicht van de ge- 
schiedenis van den canon van het N. T. De ijverige stu' 
denten zullen Holtzmanti en Erüger gebruiken en de 
handleiding van hunnen leermeester ald eene aanvulling 
beschouwen Doch ik meen, dat de minder ijverigen — en 
dat zullen wel de meesten zijn — zich met de schets van 
den leermeester zullen tevreden stellen, en dan is zij m. i. 
onvoldoende. Van Manen heeft de hier uitgesproken vrees 
zelf gevoeld, daar hij op het eind een kort overzicht van 
de geschiedenis van den canon geeft, waarin geen afwij- 
kende meeningen voorkomen en dus men zeer gerust; had 
kunnen missen. Wie Holtzmann bestudeert, heeft daaraan 
genoeg. 

Vooral de schets van den canon van het N. T* is bij- 
zonder sober uitgevallen. De kwestie , die inzonderheid voor 
aanstaande predikanten van gewicht is, hoe in het N. T. 
het O. T. geciteerd wordt, wordt daarin voorbijgegaan. 
De student krijgt geen zuiver historischen blik op het ont- 
staan van den canon, b. v. hoe in de eerste Christelijke 
tijden de bijzondere landskerken in de vaststelling van de 
voor te lezen boeken haren eigen weg gingen, hoe het 
Oosten van het Westen verschilde en bepaald de Syrische 
kerk eene eigenaardige houding innam. Ook had o. a. de 
synode van Laodicea van circa 360 en het Trullaansche 
concilie van 692 vermelding verdiend en was het voor 
studenten niet overbodig geweest te herinneren, dat zij bij 
Lauchert (Die Kanones der wichtigsten altkirchlichen Con- 
cilien, 1896) vele acta kunnen vinden, welke "bij de studie 
van den canon van gewicht zijn. 

Na eenige algemeene opmerkingen over datgene wat mjjn 
collega onder de oud-Christelijke letterkunde verstaat, verdeelt 
hij zijne stof in: Evangeliën, Handelingen, Brieven, Open- 
baringen, Pleitreden en Leerboeken. De B. des N. T. 
worden niet in de historische volgorde, maar in de volgorde 
van den canon vermeld. De schrijver wil op het onderzoek 
aangaande den tgd van het ontstaan niet vooruitloopen , 



Digitized by 



Google 



215 



gelijk* hg zegt. Mij zou het meer aanbeTelenswaardig voor- 
komen , om^ nadat men voor zichzelven de B. des N. T. 
in de volgorde van den canon bestudeerd heeft , ze vervol- 
gens naar den tijd van hun ontstaan te rangschikken. Zoo 
is de blik op het geheel historisch juister. Bij de littera- 
tuuropgaven miste ik M. A. Rovers (N. T.ische Letter- 
kunde, 2e druk, 1888) en H. U. Meyboom (Het Christen- 
dom van de tweede eeuw, 1897). Als goed Hollander zie 
ik door mijne studenten gaarne Hollandsche, of althans 
door Hollanders vervaardigde boeken gebruikt. Van ieder 
besproken geschrift wordt, wanneer het eenigszins belang- 
r^k is, inhoud, tijd van vervaardiging, schrijver, geestes- 
richting, lezers besproken en met een enkel woord de 
godsdienstige of aesthetische waarde bepaald. Bont is de 
inhoud van de rubriek ,, Leerboeken". Yan Manen had 
na de onder de andere rubrieken genoemde geschriften nog 
verschillende over en koos er toen maar eenen naam voor. 
Hij stemt zelf bl. 114 zijdelings toe, dat die naam niet 
gelukkig gekozen is. Ik voor mij zou de Aoyicav KVKt»pav 
i^^7T>i(Tsi9 bij de evangeliën-litteratuur besproken hebben, 
wat b. V. bij van Manen zeer geschikt bl. 19 had kunnen 
gebeuren. 'Maar vooral zou ik bezwaar gevoelen, het frag- 
ment van den canon van Muratori (zie bl. 118) onder de 
Leerboeken ter sprake te brengen. Dit behoort bij „De 
Kanon" (bl. 119 enz.). Ook zou het niet ongepast geweest 
zijn, te vermelden, welke Bijbelboeken in het Muratorium 
vermeld worden. De student, die bl. 118 § 11 leest, heeft 
daaraan weinig en de getrouwen, die door studielust ge- 
dreven, den tekst van het Muratorium van elders zoeken, 
zullen wel zijn „rari nantes in gurgite vasto." Bij het Mu- 
ratorium is het van meer gewicht te weten, wat er in staat, 
dan of het Latijn daarvan gebrekkig en de tekst eene ver- 
taling uit het Grieksch is. 

In de synoptische kwestie is Prof. van Manen een voor- 
stander van de hypothese van een zg. ürevangelie , of een 
oudste, ons onbekend verloren gegaan evangelie, dat niet 
verward mag worden met de Logia vau Mattheus en het 
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Markusevangelie of zijne bron. Dat ééne oudste eyangelie 
werd spoedig om- en bijgewerkt , beleefde eene reeks nieuwe 
uitgaven, waarvan de meest bekende de synoptische en 
de Johanneïsche zijn (bl. 5). Daargelaten de kwestie, dat 
het m. i. onmogelijk is, de synoptische en de Johanneï- 
sche traditie, die van elkander wel moeten onderscheiden 
worden, uit ééne bron te verklaren, is de voorstelling, 
die van Manen bl. 7, 8 van het ontstaan der synoptici 
geeft, wel wat gecompliceerd. Invloed aan de ongeschreven 
overlevering kent hij bij de verklaring van het synoptisch 
probleem niet toe , wat m. i, in strijd is met de historie. 
De overeenstemming tusschen de drie synoptici zou moe- 
ten worden gezocht in het gebruik van eene Grieksche 
bewerking van het oudste Evangelie in den Arameeschen 
vorm (bl. 8). Volgens bl. 5 evenwel is het Oudste Evan- 
gelie in het Grieksch geschreven. Waarom dan niet liever 
aangenomen , dat de drie synoptici onmiddellijk het Oudste 
Evangelie in den Griekschen vorm hebbén gebezigd? De 
voorstelling, welke van Manen van het ontstaan der synop- 
tici geeft, is nu, zooals ik zeide, zeer gecompliceerd en 
onbewijsbaar. Wat weet hij van een verloren gegaan 
Oudste Evangelie in zijn verschillende bewerkingen af? 
Het is eene gewone opmerking tegen de hypothese van 
het z.g. ürevangelie, dat men dan de moeilijkheden van 
het ons bekende terrein der synoptici naar het voor ons 
onbekende van een Ürevangelie met zijne verschillende 
formatiën verwijst. 

Volgens van Manen (bl. 13) ligt aan het derde evan- 
gelie ten grondslag bet Oudste Evangelie, zoo al niet in 
den oorspronkelijken vorm, dan toch in de bewerking, die 
de basis is van het door Marcion gebruikte. Ten be- 
wijze hiervoor haalt van Manen aan 3:1, 2, 4 : 31—37, 
16 — 20 en Tert. adv. Mare. IV, 7, 8. Maar ik zou zeggen, 
dat dit uit de genoemde plaatsen volstrekt niet blijkt. Wie 
Tert adv. Mare. IV, 7, 8 leest, krijgt daaruit den indruk, 
dat Marcions evangelie sterk aan Luk. 3:1, 2, 4 : 16 — 20, 
31 — 37 herinnert, maar meer niet. Ik 550U zeggen: De 
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gewone voorstelling is de juiste , dat Marcion van bet 
Lukas-evangelie naar vrijheid gebruik gemaakt beeft. In 
geen geval blijkt uit de bedoelde Jjlaats van TertuUianus 
iets van een Oudste Evangelie. Yerder zou Lukas gekend 
hebben eene Grieksche overzetting van de Arameesche be- 
werking van het Oudste Evangelie. Ten bewijze daarvan 
haalt van Manen Lk. 1 : 5 en Epiph. adv. Haer. 30 : 13 aan. 
Wg lezen bij Epiphanius 1. 1., dat het begin van het evan- 
gelie der Ebionieton verhaalt van Johannes den dooper 
{yi^êsv ^loiivvvig ^xtttI^cov fiiirri^i^» lASTOvolxg êv t5 ^lopiiv^ tto^ 
TXiJL^ , og èxiysiro slvoci sk yivovi ^Axpèsu tov hpècog , ttxï^ 
Zocx»pio» K») 'YsXi^ifisTy Kx) è^iipxovTO irpU uvtov TivTsc). Het 
is waar, dat dit citaat eenige overeenkomst hoeft met Lk. 
1 : 5 j doch slechts eene geringe. Dat beide berichten uit 
dezelfde bron gevloeid zouden zijn, is onzeker. Doch in 
geen geval blijkt daaruit, dat Lukas voor de samenstelling 
van zijn evangelie gebruik heeft gemaakt van eene Grieksche 
overzetting van de Arameesche bewerking van het Oudste 
Evangelie. 

In de behandeling van de echtheid der Paulinische brie- 
ven miste ik die bedachtzaamheid, welke vooral van een 
academisch docent gevorderd mag worden. De student, die 
Van Manens Handleiding bestudeert, ontvangt den indruk, 
dat de onechtheid der Paulinische brieven eene uitgemaakte 
zaak is en dat niets, der vermelding waardig, tegen de bestrij- 
ding b.v. van de 4 z.g. hoofdbrieven in het midden gebracht 
is. Hier mis ik de zoozeer gewenschte „dubitandi pru- 
dentia". Indien ergens , dan was hier behoedzaamheid een 
eerste vereischte geweest. Mijn collega van Manen, die 
anders zoo ridderlijk en rond memoreert wat ik in H midden 
bracht, ook al is hij het er niet meê eens, had bij de 
echtheidskwestie van de Paulinische Brieven toch wel even 
kunnen wijzen naar mijne „Exeg. krit. Verh. over den Gal. 
brief", waar ik de „Quaestiones Paulinae" van A. D. Lomau 
nauwkeurig en uitvoerig heb behandeld en tot een tegen- 
overgesteld resultaat kwam. Ik begrijp niet, hoe de voor- 
standers van de hypothese Loman niet gevoelen, dat zij bij 
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hunne voorstelling, die aan bepaaldheid zooveel te wenschen 
overlaat^ reeds met de uitwendige getuigen in conflict komen. 
De brief aan de Rom. zou ± 120, 125 na Chr. geschre* 
ven zgn te Rome (zie bl. 37, 38). Doch 1 Petr. , welk ge- 
schrift volgens van Manen in Klein- Azië circa 130/140 
ontstaan is (bl. 66), zou van Rom. reeds een veelvuldig 
gebruik gemaakt hebben. In betrekkelijk korten tgd zou 
dus de brief aan de Rom., het werk van eene onbekende 
grootheid , van Rome naar Elein-Azie gekomen zijn en daar 
eene soort canoniek gezag verkregen hebben , zoodat 1 Petr. 
er een veelvuldig gebruik van maakt. Yan Manen plaatst 
1 Petr. zoo laat mogelijk. Yolgens velen is die brief eenige 
decenniën vroeger geschreven en wijst op den tijd van Tra- 
janus. Is dit gevoelen juist, hoe kan dan Rom. 4: 120, 
125 vallen? 

Ik heb de volgende schrijf- en drukfouten aangeteekend, 
die bij eenen eventueelen herdruk verbeterd kunnen wor- 
den. Bl. 19 lees xxt^ ^AiyvTTTlovg , bl. 22 werd TpxxiévTCb 
verkeerd afgedeeld, bl. 29 lees: 'Tvof^vii/ziKT» y bl. 62 staat 
eenmaal vicipc6xKii(r€cog ^ bl. 72 lees ««)• bl. 73 i}, bl. 74 
lees: KXiifisvTog Tpo^ K, en op dezelfde bl. ''Evtsv^i^ en bl. 
75 xotvav Tijg TT. De uitdrukjking „schuifelend voortgaan", 
welke bij eenen wandelaar past, doch die van M. meer dan 
eens van eenen schrijver bezigt, vind ik minder gelukkig 
gekozen. Bl. 90 is het, alsof de ziener zijnen lof hoort 
bezingen. Bedoeld is: Zijnen, d. i. Gods lof. 

Utrecht y 17 Nov. 1900. J. M. S. Bal JON. 
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Beuwe ïïitgayen aan de Redactie toegezonden. 



Gereformeerde Dogmatiek door Dr. H. Bavinck. Vierde 
Deel. Kampen: J. H. Bos. 1901. 

Grundriss der Encyklopadie der Theologie von D. Dr, A, 
Dorner. Berlin. Druck und Verlag von Georg Reimer. 190L 

De Weerloosheid. Een Hoofdstuk yan Levensleer, door 
G. F. Haspels. Amsterdam, P. N. van Kampen en Zoon. 1901. 

J. Douwes en Mr. H. O. Feith. Kerkelijk Wetboek. De 
reglementen en verordeningen der Nederlandsche Hervormde 
Kerk. Met aanteekeningen , vierde, vermeerderde uitgaaf^ 
door J. Knottenbelt, Predikant te Groningen. Te Groningeu 
bij J. B. Wolters. 1901. 

De authentieke tekst der liturgische Geschriften gehand- 
haafd tegen Prof. Dr. M. A. Gooszen door Dr. H. H. Kuyper, 
Hoogleeraar aan de Vrije Universiteit. Amsterdam. Boek- 
handel voorheen Höveker & Wormser. 1901. 

Het nieuw-Malthusianisme en de christelijke Zedeleer. J* 
Lammerts van Bueren. 

Die Offenbarung im Gnosticismus von Lic. Theol. Rudolf 
Lichtenthan , Pfarrer im Buch am Irchel (kanton Zürich). 
Göttingen. Vandenhoeck und Ruprecht. 1901. 

Theological and Semitic Literature for the Year 1901 by W, 
Muss-Arnolt. Chicago, The üniversity of Chicago Press. 1901. 

Novum Testamentum Graece cum apparatu critico ex 
editionibus et libris manu scriptis coUecto curavit Eberhard 
Nestle. Editio tertia recognita. Stuttgart. Privilegierte Wür- 
thembergische Bibelanstalt. 1901. 

ünsere Evangeliën ihre Quellen und ihr Quellenwert vom 
Standpunkt des Historikers aus Betrachtet von Wilhelm 
Soltan. Leipzig, Dieterichsche Verlags-Buchhandlug Theodor 
Weicher, 1901. 

Kritisch-exegetischer Kommentar über das Neue Testament 
begründet von Heinr. Aug. Wilh. Meyer. Die Evangeliën cleg 
Markus und Lukas. Vou der 6 Auflage an neu bearbeitet 
von Dr. Bernhard Weiss Wirke. Oberconsistorialrath a, o. 
Prof. an de üniversitat Berlin. Göttingen. Vandenhoeck uad 
Ruprecht. 1901. 

Volume V. Number 2. The American Journal of Theology 
Edited by the divinity falculty of the üniversity of Chic» go 
April, 1901. Issued Quarterly Chicago the üniversity of Chi- 
cago Press London Luzac en Co., 46 Great Russel Street, 
W. C. Tbree Dollars a Year. Single Numbers, 75 cents, 
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W. J. Aalders y Eene bezwaarde nalatenschap (Stemmen yoor 

Waarheid en Vrede, April). 
J. Gt. Appeldoorn, Het object det religie (Theol. Tijdschrift 

XXXV, 3). 
C. Bake, De honderd-en-derde Psalm (Stemmen voor Waarheid 

en Vrede, Februari). 
L. W. B. V. d. B. . Natuurwetenschap en geloof (Stemmen voor 

Waarheid en Vrede, Januari). 
J. M. S. Baljon, Het verschijnsel van den godsdienst (Stemmen 

voor Waarheid en Vrede, Februari). 
J. H. Berends, De O. K. Kerk van Nederland (met 2 afbeel- 
dingen) (Marnix III, 1). 
J. B. Boekenoogen , Spencer en het beginsel der zedeleer (Theol. 

Tijdschrift XXXV, 3). 
A. W. Bronsveld, Benige homiletische opmerkingen (Stemmen 

voor Waarheid en Vrede, Mei). 
E. M. Erens, Haeckel's oorkonden over de afstamming van den 

mensch (De Katholiek, Mei). 
A. van Geest , De ziel en hare vermogens (Stemmen voor Waar- 
heid en Vrede, Januari). 
C. F. Gronemeijer, Theoiogia practica in de practijk (Stemmen 

voor Waarheid en Vrede, Maart). 
J. H. Gunning , De Kerk van Christus , pilaar en vastigheid der 

waarheid (Ons Tijdschrift V, 12). 
J. Herderschee, De episcopaats-quaestie (Tijdspiegel, April).- 
A. A. Kleijn, Kort overzicht van de Geschiedenis der Zending 

in Oost- en West-Indië (Lichtstralen op den Akker der Wereld 

VII, 1). 
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L. A. van Langeraad, Een college van Duitsche klerken te 
Dordrecht (1579—1582) (Stemmen voor Waarheid en Vrede, 
Maart). 

De liturgie bij de Hervormden in Nederland I (Theol. Tijd- 
schrift XXXV, 2). 

A. C. Leehdertz, Kant, de wijsgeer van het Protestantisme II 
(Theol. Tijdschrift XXXV, 1). 

M. H. Lem, Over aesthetica (Theol. Tijdschrift XXXV, 3). 

M. F. van Lennep, De Hervorming in Spanje in de 19^^ eeuw 
(Marnix III, 1). 

W. Mallinckrodt , Clementis Romani quae feruntur homiliae vi- 
ginti (Geloof en Vrijheid XXXV, 1). 

F. D. J. Moorrees , Het wezen des Christen doms (Geloof en Vrij- 
heid XXXV, 1). 

A. J. Roozemeijer De overgang van Constantijn den Groote, en 
de gevolgen daarvan geschetst en beoordeeld (Stemmen voor 
Waarheid en Vrede, Mei). 

J. N. Sanders, Mariavergoding (Marnix III, 1). 

H. J. Schouten, De kwestie van den Bartholomeüsnacht (met 2 
afbeeldingen (Marnix III, 1). 

J. R. Slotemaker de Bruijne , Nog een pleidooi voor het parochie- 
stelsel (Stemmen voor Waarheid en Vrede, Mei). 

O. Q. van Swinderen, Protagoras redivivus (Ons Tijdschrift 
V, 11). 



Buitenlandsche Tydschriffcen. 

o. Albrecht , Harnack : Das Wesen des Christenthums (Th. Stud. 

& Krit. 1901, 2, S. 305—339). 
U. Baltus, L'église primitive et l'épiscopat (Rev. Bénéd. 1901, 

1, p. 26—43). 
Barthold, Noch ein Wort über Harnacks Wesen des Christen- 

tums (Krchl. Monats. 1900, 15, S. 717—723). 
A. Baumstark, Die arabischen Texte der ^ixHk^ tou Kupiov 

(Rom. Quartschr. 1900, 4, S. 291—300). 
R. Bendixen, Earl Gerok als Prediger u. Dichter (Pastoralbl. 

Okt. 1900, S. 1—13; Nov., S. 73—87). 
H. Blumenthal, Johann XXIII, seine Wahl und seine PersÖn- 

lichkeit (Ztschr. f. Krchgsch. XXI, 4, S. 488—516). 
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Boehmer, Die prophetische Heilspredigt Ezechiels (Th. Stad. ü. 

Krit. 1901, 2, S. 173—228). 
W. Bousset , Über Harnack : Wesen des Christentums (Th. Rdsch. 

1901, 3, S. 89—103). 
Bridel, Du caractère historique de 1'évangile (Lib. Chrét. 1900, 
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Iets over en naar aanleiding van de Imitatie 
Gbristi van Thomas a Eempis. ^) 



Het boekje, waarvoor dit opstel eenige oogenblikken de 
aandacht vraagt, is allen lezers, althans bij name bekend. 
Zeker is het daarvoor oud genoeg. Wel i's de juiste datum 
der vervaardiging niet aan te geven, doch als wij spreken 
van een leeftijd van 450 jaar, zeggen wij zeker niet teveel. 
Sedert onheuglijke tijden heeft het den naam van het „gul- 
den boeksken" (libellus aureus) gedragen. Buiten den bijbel 
is geen geschrift zoo verspreid, geworden als dit. In het oor- 
spronkelijk Latijn is het meer dan 2000 maal uitgegeven; 
in bijna alle eenigszins verspreide talen is het overgezet. Van 
de Fransche vertaling alleen telt men meer dan 1000 uitga- 
ven. Zoo heeft dit boekje zijn lezers gehad , wij kunnen zonder 
overdrijving zeggen: bij millioenen. De lofspraken van ver- 
schillende zijden er over uitgesproken waren even krachtig als 
menigvuldig. Wijsgeeren en staatslieden, geestelijken en leeken 
hebben 't geroemd. Men heeft 't aangeprezen als een medicijn 
voor kranke zielen, als een bron van vertroosting voor lijdende 
harten. Gingen dan ook al ruim vier eeuwen voorbij sinds 



1) Dit opstel, dat een welwillende opname yond in de Theol. Studiën, 
vormde oorspronkelijk eene voorlezing in de vergadering van orthod. predi- 
kanten in de classis Zalt-Bommel. 

Iheol. Studiën 1901. 16 
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dit boekje Bit de stille cel van het St. Agnes of Bergklooster 
bij Zwolle zijn loop door de wereld begon , in dien tijd deden 
de wateren van de Lethe der gescbiedecis het nog geen 
kwaa I. Eigenaardig toch ! Men heeft naar aanleiding van het 
boek De Prediker, de opmerking gemaakt, dat dit bijbelboek, 
waarin het lezen van veel boeken als ijdelheid en kwelling 
des geestes wordt afgekeurd, juist zelf tot het schrijven van 
zooveel l)oeken aanleiding gegeven heeft. Dezelfde tegenstel- 
ling treft ons ten opzichte r^er Imitatie. De man, die niets 
liever begeerde dan onbekend te blijven en in zijn boekje 
dan ook den raad geeft: „ama cesciri et pro nihilo reputari" 
(I, 2, 3) zag zijn naam van land tot lanl voortgedragen. 
Toch is dit niet onbegrijpelijk. In den vollen zin des woords 
behoort de Imitatie tot de goede boeken, waarvoor we den 
Hemel mogen dankbaar zijn. Met dat al: er zijn meer goede 
boeken geschreven , die nauwelijks zijn gelezen geworden , of, 
zoo ze dit al zijn, dan toch na eenige tientallen van jaren 
hun bekoring hadden verloren. Vooral stichtelijke werken 
missen zoo spoedig hun frischheid. Er moest dus nog iets 
bijkomen, dat aan de Imitatie zulk een welverzekerde plaats 
schonk , een plaats , die , blijkens herhaalde uitgaven en aan- 
kondigingen, nog wordt ingenomen. Temeer treft ons dit, 
als we zren hoe in den laatsten tijd door eenigcn der ver- 
tegenwoordigers van de nieuwe richting in onze literatuur, 
anders zoo revolutionair jegens het oude gezind , met onver- 
holen sympathie de Imitatie werd besproken en aanbevolen. 
Is er dan gemeenschap tusschen Thomas a Kempis en Mae- 
terlinck? Dat menschen op zulk een geheel anderen bodem 
van beschouwingen staande er niet voor terug deinzen een 
warme lofspraak te doen hooren, bewijst ons dat er iets in 
dit boekje moet gevonden worden dat eigenaardige beteekenis 
heeft. Om dit te vinden kunnen wij niet beter doen dan 
het opslaan en lezen. Wij mogen niet zonder kennis ver- 
oord eelen, wij mogen evenmin zonder kennis prgzen. Voor 
dit laatste is bij oudere boekjes van zulk een gunstige re- 
putatie wel gevaar, maar toch is dat prijzen op anderer 
gezag niet geoorloofd. 
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In den loop dor tijden gaan nu en dau werken de wert^hl 
in , uit geniale koppen geboren ; werken die licht werpen over 
nog niet ontgonnen velden van wetenschappelijk onderzoek. 
Van zulke meesterwerken ging een stoot uit. Ze tellen mee 
in de beschavingsgeschiedenis der volken. Bij den eersten 
oogopslag bespeuren wij terstond dat de Imitatio zulk een 
meesterwerk niet is. Tegenover de wetenschap staat het 
boekje geheel neutraal. Hier en daar bemerken wij dat wij 
met iemand te doen hebben die zelf niet zonder studie ge- 
worden is, wat hij is: maar iets wetenschappelijks te schrijven 
lag zoover mogelijk buiten zijn bedoeling. Wel hooren wij 
den schrijver eenige malen waarschuwend zijn stem verheffen 
i&a opzichte van de wetenschap, dat is dan volgens het be- 
grip van zijn tijd de beoefening der wijsbegeerte en wel zooals 
die plaats bad in de kerkelijke scLolen (Scholastiek). „Wat 
,, vermoeien wij ons met het onderzoek naar geslachten en 
„soorten! Hij tot wien het eeuwig Woord spreekt, heeft met 
„al die gevoelens niets te maken" (I, 3, 2) Wat de Schrij- 
ver bedoelt laat hij merken als. hij vraagt: „Wat bjiat het 
„u, of gij met hooge Wijsheid over de Drieëenheid kuat 
„redekavelen, terwijl gij intusschen de nederigheid mist, 
„zonder welke men aan de Drieëenheid niet behagen kan?*' 
en dan wat verder: „de hoogste Wijsheid is, met verachting 
„der wereld naar het koninkrijk der hemelen te streven' 
(I, 1, 3). Vandaar zijo raad om uw al te groeten weetlust 
te bedwingen, omdat daarin veel afleiding is en bedrog (Ij 
2 . 2). In een later gedeelte laat de Schrijver den Heer zeg- 
gen dat Zijn woorden al de Wijsheid van do Wijzen en w[J3- 
geeren oneindig te boven gaan (III, 3, 1). „Er is dus groot 
„verschil tusschen de wijsheid van eenen door Gods Geest 
„verlichten en godvruchtigen mensch, en de kennis van een 
„oplettenden en geleerden geestelijke. Oneindig edeler is Je 
„wijsheid die van boven vloeit uit de bron des lichts, dan 
„die, welke met moeite door het menschelijk vernuft moet 
„worden opgedolven" (III, 31, 2). Daarom „wee hun, die 
„zich in allerlei menschelijke onderzoekingen verdiepen om 
„hun nieuwsgierigheid te voldoen, maar niet vragen naar den 

16* 
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„weg, om den Heer te dienen! (Want:) Er zal een tijd komen, 
„wanneer de Meester aller meesters, Christus, de Heer der 
„Engelen verschijnen zal om ieders les te o?erhooren, dat 
„is, om ieders geweten te onderzoeken" (III, 43, 2). 

Er zijn werken, die bij hun verschijnen uitdrukking geven 
aan den geest des tijds , waarin ze werden geschreven. Wat 
er sluimerde in vele harten vond daarin woorden. Dit is hun 
bekoring, hun waarde. Daardoor spreken zij nog lang nadat 
zij geschreven z\jn. Maar bij den eersten opslag bemerken 
wij terstond dat de Imitatio zulk een boek niet is. Het is 
volstrekt niet interessant. Ook toen het werd geschreven, 
was 't zulk een aan den tijdgeest uitdrukking gevend boek 
niet, al was men, in 't algemeen gesproken, nader verwant 
aan den inhoud. De tijdgeest sluimerde nog, als 't ware. 
Het leven des geheelen volks, maatschappelijk, openbaarde 
zich niet krachtig genoeg , zoodat er slechts sprake kon zijn 
van individueele uitingen. 

Een blik in de Imitatio geslagen leert ons spoedig althans 
één oorzaak van de blijvende belangstelling die het op zijn 
tocht door de wereld mocht ontmoeten : Er is in dit. boekje 
iets universeels, iets algemeen- menschelijks, gelijk dit het 
geval is met Bunjans Christenreis ; gelijk dit in den volsten 
zin des woords waar is van onzen Bijbel. De algemeene ver- 
spreiding bevestigt wat een blik in den inhoud deed vermoe- 
den: de grenzen van landen begrensden het gebruik niet, 
evenmin als verandering van tijden en personen. De mensch 
met zijn onveranderlijke behoeften., met zijn zondaarshart, 
met zijn aspiratiën naar Boven: voor hem is de Bijbel; 
Bunjan^ voor hem is ook de Imitatio Christi van Thomas 
a Eempis. 

En dit algemeen-menschelijke spreekt ons uit de Imitatio 
toe op een treffende wijze. Bij alle veranderingen der tijden 
zijn de grondtonen van het menschelijk hart dezelfde ge- 
bleven. Wie voor vier eeuwen in staat was, iets van de 
geheimen van dat hart te verstaan, zou dit ook thans kun- 
nen. Meer nog: Wie zich zelf kent, kent tevens anderen, 
in zekere mate althans. Deze beide waarheden vinden wij 
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bij Thomas a Kempis bevestigd. De kennis van eigen hart 
maakte hem, in menschelijke mate, tot een kenner van 
anderer harten En wat hij had in zijn tijd, bezit hij nog 
voor den onzen. 

Is dit de eerste indruk, dien we ontvangen, spoedig 
wordt het ons niet minder duidelijk dat dit boekje, in de 
stilte van de kloostercel geschreven, ook in de stilte wil 
gelezen worden. Als er oogenblikken zijn, waarin wij van 
ons innerlijk leven een helder besef hebben, dan kan het 
ons zijn alsof de Schrijver der Imitatie voor ons denkt en 
gevoelt, de meest verborgen overwegingen uit de schuilhoe- 
ken van ons hart te voorschijn brengt. „Gij, als gij bidt, 
ga in uw bibnenkamer" zoo sprak de Heiland eens. Wij 
moeten ook in onze binnenkamer gaan als wij de Imitatio 
willen genieten en dan, de deuren gesloten hebbende, lezeo. 
Maar loont het de moeite? Mij dunkt dat 't spoedig blijkt 
als we opslaan en lezen: „Denk. altijd aan uw einde en dat 
„de verloren tijd niet wederkeert. Zonder moeite en inspan- 
„ning is geene deugd verkrijgbaar. Naar mate uw ijver ver- 
,,flauwt, zal het u minder wel te moede zijn, maar hoe 
„vuriger uw ijver wordt, hoe meer rust gij smaken zult; de 
„genade van God en de liefde tot de deugd zullen uw taak 
„licht maken. Een ijverige en vurige van geest bezit kracht 
„tot alles. Het kost meer moeite zijn gebreken en drifteu 
„wederstand te bieden, dan in het zweet zijns aanschijna te 
„arbeiden. Wie de kleine gebreken niet tegengaat vervalt 
„langzaam in de groote De avond zal u altoos vroolijk 
„zijn als gij den dag goed hebt besteed. Houd wacht over 
„uzelven, spoor uzelven aan, vermaan uzelven, en wat er 
„ook van anderen worde, verwaarloos uzelven niet. Gij zult 
„altoos in het goede toenemen, naar gelang van het geweld , 
„dat gij uzelven aandoet" (I, 25, 11). En op een andere 
plaats: „Waarom zijt gij dan bevreesd het kruis te dragen, 
„waardoor men in het rijk Gods komt? In het kruis is het 
„heil, in het kruis is het leven; in het kruis is de bescher- 
„ming tegen alle vijanden, in het kruis is de volheid van 
„hemelsche zoetheid, in het kruis is de sterkte des gemoeda^ 
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„in het kruis is de vreugde des geestes; in het kruis is de 
„hoogste deugd, in het kruis is de volmaking der heiligheid. 
„Er bestaat geen behoud voor de ziel noch hoop op eeuwig 
„leven dan door het kruis. Neem daarom, uw kruis op u en 
„volg Christus, zoo gaat ge in ten eeuwigen leven. H^ is 
„vóór u heetigegaan, heeft zijn kruis gedragen en is voor u 
„aan het kruis gestorven, opdat gij ook zoudt begeeren het 
„kruis te dragen en aan het kruis te sterven; want indien 
„gij met Hem zult sterven zoo zult gij ook deelgenoot zijn 
„van zijn heerlijkheid" (II, 12, 2). Iemand, die zoo schrijft, 
verdient dat men op zijn woorden acht geve. De ^sinnen 
stroomen langzaam, de een na den ander voort. Ze hebben 
iets vloeiends. Ze trekken niet aan, althans niet bij opper- 
vlakkige kennismaking, doch zien we wat nauwkeuriger toe, 
dan gevoelen we dat er in die eenvoudige woorden vaak diepe 
gedachten verborgen liggen en dat er bij al die zinnen, bijna 
gflijkluidend, fijne verschillen zijn op te merken. Onder het 
zand ontdekken we menige kostelijke parel, 't Is waar, de 
woorden zijn zeer eenvoudig, doch hier is „simplioitas sigil- 
lum veri". Langzamerhand gaat ons die eenvoud bekoren 
en de Schrijver wordt ons een andere Nestor van wien we 
kunnen getuigen met de homerische woorden: 

Tov Ko) iiro y>,ü}77iig fAsKnog yXvKicov péev öj^JSj}, 
en naar wiens woorden wij gaarne luisteren. 



Gelijk gezegd is, werd de Imitatio geschreven voor een 
450-tal jaren in het klooster van de H. Agnes, behoorende 
tot de orde der Reguliere kanunniken, een stichting zooal 
niet van Geert Groote zelf, dan toch, kort na zijn dood, 
van zijn vrienden en leerlingen. Hier vinden we eenige be- 
langrijke gegevens bijeen, als voorwaarden die het ontstaan 
en bestaan van dit boekje bepalen. We zijn dus nog in den 
tijd der middeleeuwen, maar hij spoedt reeds ten einde. Een 
wonderlijke tijd; een tijd van scherpe tegenstellingen. Hij 
ving aan toen io Germaansche volken op het tooneel der 
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Earopeesche wereld ordeloos door elkander lagen. Ze moesten 
komen tot zichzelf. En dit tot zichzelf komen der Germaan- 
sche volken was een komen tot Christus of liever tot de 
Christelijke kerk. Dit is een der schoonste momenten in de 
Kerkgeschiedenis. De Germaansche geest, den aanleg in zich 
dragende tot mystiek, zou een vruchtbare moeder worden 
van diepe gedachten. Nu komt hij in bevruchtende aanraking 
met de Romeinsch-Grieksche wereldbeschouwing en onder dit 
alles met de Christelijke gedachten-sfeer. Het Christendom 
zooals de Germaansche geest dit vond was niet zuiver: niet 
het apostolische Christendom — sit venia verbo — maar de 
Romeinsch-Grieksche wereld en daarin dat Christendom zooals 
het reeds in die wereld was geworden. Zóó waren d^ Christe- 
lijke gedachten , die de Germanen zich hadden too te eigenen. 
En zij hebben dit gedaan. Eigenaardig is het nu en voor de 
volgende eeuwen van groote beteekeois, dat bij die toeeige- 
ning ook in- het Westen de uit het Oosten gekomen tegen- 
stelling van vleesch en geest doordrong: het ascetisch 
beginsel. We kunnen de vraag laten rusten of er elementen 
voor aanwezig waren in het Paulinisme : dit is zeker , na het 
Montanisme en het Gnosticisme was het, vooral onder invloed 
van mannen als TertuUianus en Augustinus een bestanddeel 
der Christelijke beschouwingen geworden. De oude Germanen 
misten die speculatie: is het Christendom eenmaal doorge- 
drongen dan hebben ze haar opgenomen. Het ascetisme vond 
in het Westen een geschikten bodem om er diep wortel te 
schieten. Het getal kloosters waarin het practische toepas- 
sing vond overtrof spoedig dat in het Oosten ver. Ten slotte 
ging dit beginsel, de tegenstelliog van vleesch en geest het 
geheele leven beheerschen. Zeer sterk schijnt dit ook bij 
onze voorouders het geval geweest te zijn. Hun zedelijk 
godsdienstig leven droeg er den stempel van. Werd iemand 
tot nadenken gebracht en kreeg- hij een oog voor den ernst 
des levens, dan begaf hij zich liefst achter de kloostermuren. 
En dit niet alleen — gelijk dat in die ruwe tijden veelvuldig 
het geval zal geweest zijn — als de omgeving hem in den 
weg stond maar ook als die medewerkte, Moll deelt er in 
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zijn boek Joh. Brugman duidelijke voorbeelden van mede 
(I blz. 17 V.V.). Dat het mogelijk was God te dienen in het 
dagelijksche leven gevoelde men niet. Werd men devoot, 
kwam men tot „reformatie", kreeg men een ^inslag", dan 
scheidde men zich liefst af van het leven , dat in zijn geheel 
en in zijn bijzondere uitingen tegen den geest streed, open- 
baring des vleesches, des boozen, zonde was. Opmerkelijk 
is het dan ook dat het woord religio in de middeleeuwen 
niet meer den godsdienst, maar het kloosterleven aanduidt. 
Religiosus is kloosterling. Het zoeken der eenzaamheid, 
waaraan een tot bekeering gekomen mensch behoefte heeft, 
werd op die wijze stelselmatig een zoeken naar afzondering. 
Het laatste ging op den voorgrond treden en was vooral 
bedoeld. Niet het eenzaam verkeeren met zichzelven, met 
God, maar het zich onttrekken aan de wereld. Voor velen 
werd dit laatste het wezen van den godsdient. Natuurlijk, 
er waren onder die zich afzonderden tal van personen, wien 
het om de eenzaamheid te doen was, en de ernstige predi- 
king van Geert Groote , in 't algemeen gesproken : de invloed 
van de broederschap des Gemeenen levens werkte hierin zeer 
gunstig. Onder hen, die in hun afzondering de eenzaamheid 
zochten kunnen wij veilig Thomas a Eempis rekenen, die 
dan ook op menige plaats in zijn Imitatio het tevreden zijn 
met de uitwendige afzondering berispt. „Het kleed", zoo 
zegt hij (I, 17, 2), „en de geschoren kruin baten niets, 
„maar de verandering van wandel en de kruisiging der leden 
„maken den waren geestelijke. Wie hier (n.1. in het klooster) 
„iets anders zoekt dan God en de zaligheid zijner ziel alleen, 
„zal er niets dan onrust en smart vinden. Want niemand 
„kan er lang in vrede leven die niet bereid is, om in alles 
„de minste en aller dienaar te zijn .... Hier kan niemand 
„het uithouden die zichzelven niet van ganscher harte ver- 
„nedert om Gods wil." 

Zulke, de eenzaamheid zoekende zielen hadden in hun 
stil bestaan voedsel noodig. Den nadruk viel bij hen op de 
overpeinzing en al lag het nu in den aard der zaak, dat 
men zich vaak aan de golvingen van eigen innerlijk léven 
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overgaf niet ieder was daartoe in staat. Velen moesten be- 
geeren iets te hebben om te overpeinzen. Zeker, men had 
de H. Schrift, maar om verschillende redenen vroeg men 
nog naar meer. En waar de behoefte eenmaal sprak, werd 
dat meerdere ook verschaft. Hoe moest men zich de een- 
zaamheid ten nutte maken? Hoe kon men zeker zijn dat 
men vorderde op den weg, dien men had ingeslagen? De 
eigenaardige stichtelijke lectuur bood hier hulp. Ja , men kon 
in dit naar binnen gekeerd leven vorderingen maken, van 
trap tot trap opklimmen. Men onderscheidde het werkende, 
het geestelijke en het schouwende leven. Het hoogste doel 
was de toestand der schouwing, als voor de ziel de- sluier 
der onzichtbare wereld werd weggenomen en men daarin 
meer of minder helder een blik mocht werpen of, gelijk 
Hendrik Mande het in zijn Boecskijn van drien Staten eens 
bekierden mensche dairin begrepen is een volcomen geestelic 
leven (Bijlage VI achter MoU: Joh. Brugman) omschrijft, 
komen kon tot een ,,mijnlic ontsinken des gheests in den 
„diepen afgronde der godheyt ende een mijnlic verenighen 
„mit Go Je overmids een navolghen der goetheyt Gods, ende 
„eea stille ledicheijt Sonder werc van buten, mit verheven 
„craohten ende mit enen onwandelbaren ghemoede, boven 
„alle onlede ende menichvoldicheyt ende boven tijt in ewicheyt" 
Dat de overpeinzingen tot het begeerde doel leiden konden 
en zouden laat zich psychologisch zeer wel verklaren. Dat 
men op deze wijze in toestanden kwam, waarin men ver- 
schoningen ontving van Maria of andere heiligen, het ver- 
wondert ons niet. Op alles kon dit betrekking hebben. Wij 
weten van eene vrome luiksche non Juliana, die in haar 
gebed de volle maan aanschouwde met een opening en een 
inwendige openbaring gaf aan dit gezicht deze beteekenis, 
dat in de feestcyklus der kerk nog een feest tot verheer- 
lijking van het avondmaalwonder ontbrak. Dit geschiedde 
in 1261. Het duurde niet lang en de kerk had haar Festum 
corporis Domini. (Kurtz , K.G. § 105 , 3). Een voorbeeld van 
geheel anderen aurd wordt ons door Thomas medegedeeld, 
waarbij men reeds vroeg aan hemzelven gedacht beeft: ,Een 
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broeder had io zijn cel een hem dierbaar boeksken ver- 
loren; lang zocht hij te vergeefs; eindelijk wendde hij zich 
in het gebed tot Maria en sprak meermalen den groet des 
engels uit; daar viel hef hem , terwijl hij a m zijn bed tegen- 
over het beeld der Maagd zat als een ingeving in: zoek 
onder het stroo van uw bed. Hij deed het, vond het ver- 
lorene en werd daardoor in de dienst van Maria zeer 
versterkt." 

Het vermogen om zoo te ervaren is voor versterking vat- 
baar. Bewijzen zouUn bij menigte zgn bij te brengen uit het 
leven onzer devote voorvaderen, indien het noodig ware. 
In dien geestelijken toestand kon men ook duidelijk ver- 
schillende tafereelen uit het leven van Jezus meemaken, 
doorleven. Thomas spreekt van een „geheel door dringen tot 
het binnenste van Jezus"; van een „gevoelen van zijn bran- 
dende liefde". Dit was dus een navolgen van Jezus, in 
mystieken zin. en onze devote voorvaderen begeerden niets 
vuriger. Sedert de 13de eeuw waren er verscheiden bewer- 
kingen van Jezus leven voor ons volk, of liever voor de 
geestelijk gezinden onder ons volk "geschreven. Onnoodig ze 
op te noemen te meer daar het ons om een eigenaardig 
soort te doen is, de mystieke. De beroemde Johannes van 
Filanza (Bonaventura t 1274), schreef Overdenkingen van 
het leven van Christus. Onder de bronnen die hij gebruikte 
behoorde ook de mededeelingen van vromen, die in oogen- 
blikken van geestvervoering openbaringen hadden ontvangen. 
Maar omgekeerd kon ook goed gebruik van die overdenkin- 
gen tot zulke openbaringen leiden: dit was de belofte des 
schrijvers. Hetzelfde geldt van het Leven van Jezus, door 
Ludolf van Saxen (f 1377) geschreven: na elk hoofdstuk 
plaatste hij een gebed, waarin men het gelezene als voor 
Gods aangezicht moest toepassen. Van deze werken ver- 
schenen kleinere bewerkingen in de Dietsche tale. Dat deze 
boeken veel werden gelezen bewijzen de menigvuldige hand- 
schriften die er van worden gevonden. Hoe moest men deze 
levens van Jezus gebruiken? Vooreerst was het noodig de 
verbeelding vrij spel te laten. De oogen der ziel moesten 
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worden geopend. Bij alles wat men van Jezus las moest 
men zich tegenwoordig denken. Daarbij kwam dan een me- 
thodische herhaling der lectuur. Bonaventura wees aan hoe 
men zijn overdenkingen in • 7 deelen moest splitsen , eiken 
dag een heel deel aandachtig lezen en overdenken. Dit had 
men week aan week te herhalen, opdat men zoo een blij- 
venden omgang met Jezus hebben en zijn leven onafschei- 
delijk in het hart opnemen. kon. Later werd dit nog erger. 
Er werden overzichten van Jezus leven geschreven, die in 7 
af deelingen waren verdeeld, voor eiken dag één en ieder 
vai^ die afdeelingen dan weer in 7 paragraafjes voor elk van 
de 7 kanonieke uren. En dit ging dan gepaard met ver- 
maningen om in stil gepeins bij het verhaalde stil te staan. 
Het gevolg laat zich van te voren reeds aanwijzen: die me- 
thodische overpeinzing waarbij de verbeelding niet aan banden 
gelegd werd , gepaard met vasten , geeseling en wat dies meer 
zij moest tot schouwing leiden. 

Al noemden we de Imitatio niet, toch vergaten we ons 
boekje niet. Waren de Levens van Jezus aanwijzingen tot 
het -bewandelen van den weg der volkomenheid, ook in de 
Imitatio is de ^ beoefening" hoofdzaak. Het bekleedt onder 
de wer-kjes vitn dien aard een eereplaats. Hier en daar 
kwam 't mij voor alsof de Schrijver tegen overdrijvingen 
waarschuwt en geestdrijvers terecht wijst. Als hij b.v. spreekt 
van diegenen die door al te voorzichtig ijveren laar het bezit 
der genade zich zelf in 't verderf storten. Niet denkende 
aan hun zwakheid hebben zij meer willen doen , dan zij kon- 
den en meer geraadpleegd met de aandrift van hun hart, 
dan met het oordeel van hun verstand (Hl, 7, 2). Het doel 
der Imitatio was ook om in de stilte te worden overpeinsd. 
Dit doel geeft van zelf aan den inhoud een eigenaardigen 
tint, tal van \iitdrukkingen hebben er betrekking op. 



Waar ons de gegevens die de tijd waarin en de plaats 
waar de Imitatio geschreven werd, aan de hand doen, 
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eenigermate bekend zijn, behoeven we eigenlijk niet eens te 
vragen wie de persoon is, door wiens ziel de inhoud van 
dit boekje is heengegaan. Hij treedt geheel op den achter- 
grond. De Imitatio . doet meer licht vallen op hem , dan hg 
op zijn boekje. Er is weinig van den Schrijver bekend. Wij 
noemen als zoodanig Thomas a Eempis. Thomas Hamerken 
(Malleolus) was in 1378 geboren te Kempen bij Keulen, 
dezelfde plaats, waar niét lang na hem Johannes Brugman 
het levenslicht zou aanschouwen. Op 13jarigen leeftijd ging 
hij in het Fraterhuis te Deventer onder leiding van den edelen 
Florus Radewijns, om de geleerde school te bezoeken. Hij 
bleef daar 7 jaren. In dien tijd genoot hij den vormenden 
omgang van zijn vrienJ Arnold van Schoonhoven. Thomas 
zag in hem zijn ideaal; zoowel zijn innige godsvrucht, zijn 
ijver en trouw in het nakomen zijner plichten , als de schoon- 
heid waarmede hij schreef, trachtte hij na te volgen. Hooger 
nog stond Vader Floris in zijn achting. En de kleine aan- 
wijzingen die hij van dezen man ontving waren voor Thomas 
van de grootste beteekenis. Het ontvankelijk gemoed van den 
jongeling kreeg tijdens zijn verblijf in Deventer een richting , 
beslissend voor zijn leven. Hij leerde wat er te leeren viel. 
Latijn, naar men heeft geoordeeld, heel goed.^ De Imitatio 
bevat een citaat uit Ovidius: Redem. Amor. (I, 13, 5) en 
een uit Seneca Ep. VII (I, 20, 2). Beiden worden geciteerd 
als waren 't geestverwanten. Sporen van andere lectuur vin- 
den we niet, tenzg de schildering der toekomstige straffen 
(I, 24, 3) kennis van Dante aanwijzen kon. Ik zou er 
evenwel niet op in durven gaan. 

Na 7 jaren te Deventer vertoefd te hebben ging Thomas 
in 't Agnietenkloóster bij Zwolle. Hij besloot daartoe na een 
ernstige toespraak van vader Floris van dezen iuhoud : „Mijn 
„dierbaarste zoon Thomas! Het tijdperk is thans aangebro- 
„ken waarop gij u ten aanzien van uwe levensroeping moet 
„bepalen. Gij ziet welke bekommeringen en gevaren de 
„wereld verwekt, hoe hare genietingen vergankelijk zijn en 
„door berouw achtervolgd worden. Gij weet dat wij allen 
„sterfelijk zijn en voor God en Christus van ons leven reken- 
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„schap moeten afleggen ! Wee dengenen , die het met geen 
„goed geweten ktfnnen doen! Wat zou het den mensch 
„baten indien hij de geheele wereld won en nogthans schade 
„leed aan zijne ziel? Zorg dus voor uw behoud! Er zijn 
„echter, zooals gij dikwijls gehoord hebt , twee wegen , die 
„tot het behoud voeren. Den eenen weg bewandelen zij, 
„die zich Christus door goede werken waardig maken, den 
„anderen, die Gode meer behaagt, zij, die zich met Maria 
„aan de voeten van Christus nederzetten" Daarop zeilde 
Thomas „de stille haven van het kloosterleven in/' Hij bleef 
er tot hij op 92-jarigen leeftijd in 1471 de nog stillere 
haven des hemels binnenging. Dit zijn de mijlpalen op dien 
langen levensweg. Welk een rust I Gelukkig de mensch , 
wiens levensgeschiedenis met eenige woorden te verhalen is. 
Thomas liet zich niet met wereldsche zaken in. Zij bestonden 
niet voor hem. En dit kan ons te meer treffen als we op- 
merken, dat zijn tijd een zeer rumoerige was Allerwege 
werd in ons land getwist en gestreden en niet 't minst in 
het Bisdom utrecht. De bisschoppen van die dagen waren 
echte mannen van het zwaard. Van Frederik van Blanken- 
heim weten wij dat hij Zwolle in 1416 geducht tuchtigde. 
Zijn opvolger was Rudolf van Diepholt, wiens krijgshaftige 
loopbaan begon met de onaangenaamheden met Zweder van 
Kuilemborg. En toen Thomas stierf was David van Bour- 
gondië bisschop, die zich door ontzettende wreedheden had 
onderscheiden, o a. in 1457 bij gelegenheid van de teiste- 
ring van Zwolle, Kampen en Deventer. Het gedruisch der 
wapenen had dus wel tot de cel van Thomas kunnen door* 
dringen. Wij bespeuren er niets van. Klaagt hij over zijn 
tijd dan is het een verzuchting over ongehoorzame klooster- 
lingen ; over geestelijken die niet nederig zijn , over het jagen 
naar de grootschheid des levens en dergelijke, maar meer 
niet. Treffend is de vergelijking die Busken Huet maakt in 
zijn Land van Rembrand; „Onze Etudenten aan de onder- 
„scheiden akademiën, zoo schrijft hij, houden somtijds ge- 
„kostumeerde optochten bij fakkellicht; en somwijlen treffen 
„deze nachtelijke feestvieringen zamen met gunstig zomerweder 
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„en met een heldere maan in een onbewolkte lucht. Zulk 
„een bonte maskarale bij toortsgloed, door duizenden om- 
„stuwt, vertoont ons het leven in Europa tegen het eind der 
„midden-eeuwen. Zulk een koningin van den nacht, statig 
„in bet donkerblauw uitspansel haar zilveren pad beschrij- 
„vend is in vergelijking daarmede het boekje der navolging." 
Wat wij van Thomas a Kempis weten brengt ons tot de 
slotsom: uit zulk een hart kon de Iraitatio voortkomen. De 
vrucht is naar den aard des booms. Toch is het vele malen, 
ook vooi- lange tijden aan Thomas ontzegd. De redenen zijn 
van uitwendig-kritischen aard. Wij staan er niet uitvoerig 
bij stil. Eigenaardig is het ong^tw^feld dat afschri&éi der 
Iimtatio gevonden zijn met het gewone afschrijvers onder- 
schrift: bic liber est scriptus manu et characteribu^ Thomae 
a Kempis. De Schrijver doet zich daardoor alö een afschrijver 
kennen. Doch Thomas was een bekwaam afschrijver en het 
is dus niet ondenkbaar dat hij zijn eigen boekje afschreef 
en er zijn gewoon onderschrift onder plaatste. Zijn jiederig- 
heid maakt zulk een zich verschuilen zelfs waarschijnlijk. 
Ama nesciri! Bovendien: de eerste uitgave van zijn geza- 
menlijke geschriften verscheen in 1474 te Utrecht. De I nitatiö 
was daarbij. Het schijnt dan ook wel dat het pleit door de _ 
Apologeten van Thomas, waartoe voornamelijk UUmann en 
de Zwolsche pastoor O. A. Spit 'en behoord hebben, is ge- 
veonnen. Ik herinner mij dat Prof. Acquoy, zeker een kenner 
als weinigen, het boekje noemende, er bijvoegde: „onge- 
twijfeld geschreven door Thomas a Kempis." Waar- wij dus 
bij Thomas ons houden koesteren wij geen gevoelen dat ons 
onwaardig . wezen moest. Daarbij komt dat de vraag, gelijk 
wij reeds zeiden, van niet veel gewicht is als men let op 
het boekje zelf, dat uit het persoonlijk leven des Schrijvers 
geen verklaring behoeft. Is Thomas de Schrijver dan is hij 
voor alles een voorbeeld dat ons doet zien hoe de in de 
Imitatio nedergelegde gedachten werkelijk konden worden in 
beoefening gebracht. 
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Nemen wij nu eenigszins nader kennis van den inhoud 
der Imitatio. Natuurlijk kan er bijbeen werkje als dit maar 
in zeer betrekkelijke mate sprake zijn van het weergeven 
van dien inhoud. Excerpeeren zoUfZijn overschrijven. Het is 
geen verhaal. Er loopt geen draad door, die aan 't geheel 
eenige eenheid geeft. Het bestaat uit vier boeken, waarvan 
het eerste 25/ het tweede 12, het derde 59, het vierde 18 
hoofdstukken telt. Eenige samenhang is er in boek 3, dat 
handelt over Inwendige Vertroosting (De tnterna consolatione) 
en in boek 4, dat de Schrijver wijdt aan de bespreking van 
het Sacrament, n.1. des altaars. Maar in boek 1 en 2 vol- 
strekt niet. Eigenaardig is het dat het eerste boek Opwek- 
kingen tot een geestelijk leven (Adraonitiones ad vitam spi- 
ritualem) en het tweede Opwekkingen tot een inwendig leven 
(Admonitiones ad interna trahentes) bevat: immers beide 
afschriften bedoelen hetzelfde, alleen eenigszins verschillend 
uitgedrukt. Al die hoofdstukken zijn weder in korte stukjes 
afgedeeld. Ongetwijfeld geschiedde dit door den Schrijver 
met opzet. De Imitatio wilde ook zijn een stichtelijk boekje 
voor onze devote voorvaderen, éen soort vademecum. En 
dat stichten was in de voornaamste plaats voedsel geven 
aan de neigingen en begeerten, die in de harten leefden, 
vooral versterking van de gave der schouwing. In de uren 
van overpeinzing, die zooveel mogelijk werden vermeerderd, 
werd als ik zoo eens spreken mag, de geestelijke tafel 
gedekt Wij mogen het er voor houden dat de Imitatio een 
geliefde spijze was Ze werd, om goed verteerbaar te zijn, 
bij kleine stukjes toegediend. In de latijnsche uitgave, die 
ik bezit, staat op de eerste bladzijde een gebed om vóór en 
een gebed om na de lezing bij zich zelf te herhalen (ont- 
leend aan boek III, 2, i en 3). Het eerste luidt: „Spreek 
„HeerI want uw knecht hoort. Ik ben uw knecht, maak mij 
„verstandig en ik zal uwe getuigenissen kennen. Spreek tot 
„mij , tot vertroosting mijner ziel en tot heiliging mijns levens, 
„uzelven echter tot eere en eeuwige heerlijkheid." En het 
andere is van dezen inhoud. „Neig mijn hart tot de woorden 
„uws monds , Heer mijn God , die de eeuwige waarheid zijt I 
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„Opdat ik niet sterve en zonder vrucht worde weggenoiöeü 
„wanneer ik slechts uitwendig vermaand en niet inwendig 
„ontvlamd worde; opdat het mij eens niet tot een oordeel 
„zij het woord te hebban gehoord en niet gedaan» gekend 
„en niet liefgehad^ geloofd en niet bewaard." Of deze ge- 
beden van Thomas zijn voorgeschreven weet ik niet: zeker 
zou het in zijn geest geweest zijn, zoo 'te handelen. Sa- 
menhang lag dus volstrekt niet in zijn bedoeling. Wat de 
vorm betreft is nog op te merken dat in boek 3 en 4 de 
Schrijver zijn gedachten geeft als een samenspraak tusschen 
den discipel en zjjn Heer. Ook de inhoud wordt daar nog 
inniger. 

In dit boekje lezen wij over allerlei onderwerpen des 
Schrijvers gedachten: toch blijkt het ons spoedig dat zijn 
gezichtskring beperkt is. De Imitatio bevat een schat van 
wijsheid en levenservaring: toch gevoelen wij dat het leven 
zeer onvolkomen is beschouwd. 

Greift nur hinein ins volle menschenleben I 
Ein jeder lebt's, nicht vielen ist's bekannt, 
Und WO ihr's packt, da ist's interessant, 

zegt de Lustige Person in het voorspel van Goethes Faust 
tot den dichter. Het volle menschelijke leven heeft Thomas 
niet gepakt, het interessante niet doen zien. Dit gebrek was 
evenwel de weelde des Schrijvers, want hij wendde zich van 
dat leven af als van eene bron van ellenden. De kleine 
wereld van zijn cel en daarin de wereld van z^n eigen hart 
was voor hem aantrekkelijker gebied. Doch zeker is hij 
daarvan, dat wat hij zegt voor ieder geldt en daarin heeft 
hij wel grootendeels gelijk. De meeste zijner woorden en 
vermaningen hebben ook tot ons wat te zeggen. 

Nu eens lezen wij een krachtige opwekking om trouw in 
de Schriften te lezen. Wilt gij daarin vorderingen maken, 
lees dan de Schrift nederig, eenvoudig, vooral ook niet 
alleen om uw kennis te vermeerderen. Dikwijls staat ons 
juist onze nieuwsgierigheid in den weg om den zegen vau 
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het lezen te vragen. Vraag niet wie het zegt , maar alleen 
wat er gezegd wordt. De goddelijke waarheid blijft eeuwig, 
terwijl de menschen voorbij gaan (b.v. I, 5). Dan weer een 
waarschuwing tegen het lichtvaardig oordeelvellen. Doe dit 
toch niet zegt Thomas : het oordeelen over anderen doet ons 
zoo licht afdwalen en zondigen. „Wij beoordeelen een zaak 
„meestal naar de plaats die zij in ons hart inneemt: voor- 
„liefde en vooringenomenheid doen ons oordeel dikwijls van 
de waarheid afwijken." Wie zichzelven oorJeelt, hij doet een 
werk, waarvan vruchten zijn te hopen (b.v. I, 14). 

Nu eens wijst de Schrijver zijn lezers op het gevaar en 
het nuttelooze van buitensporige begeerten. Het inwilligen 
doet in 't hart een hartstocht ontstaan naar meer. Daarom 
is niet in de voldoening, maar in de bestrijding der driften 
de ware vrede des gemoeds te vinden (b.v. I, 6). Dan weer 
op het gevaar om met een godsdienstige kennis te pronken, 
zonder dat er inwendig godsdienstig leven in 't hart wordt 
gevonden. 

Mijdt de veelheid van vrienden , gij hebt er niets aan. Niet 
dat de Schrijver de vriendschapsbanden veracht, dit blijkt 
wel uit deze schoone woorden: „In Mij, [God], moet alle 
„liefde voor uwen vriend gegrondvest zijn. Om Mijnentwil 
„moet gij hem beminnen die u goed en lief schijnt in dit 
„leven. Zonder Mij kan geen oprechte of bestendige vriend- 
„ schap bestaan. Er is geen ware liefde, waar Ik den 
„knoop niet gelegd heb" (III, 42, 1). Doch de maalstroom 
van het menschelijk leven is ons niet nut. En een woord 
van Seneca moet dit staven, „Zoo dikwijls ik mij onder 
de menschen heb begeven, ben ik altijd minder goed in de 
eenzaamheid teruggekeerd." Zijt gij onder de menschen, 
dan moet gij maar zwijgen. „Het is gemakkelijker gansch 
en al te zwijgen dan niets te veel te zeggen," terwijl tevens 
„niemand geruster spreken kan dan hij die liever zwijgt." 
Dat de Schrijver deze wijsheid door eigen schade heeft 
verkregen verstaan we, want de menschen waren toen als 
thans, gelijk blijkt uit deze woorden: „Wees voorzichtig, 
„zegt iemand, wees voorzichtig en houd voor u wat ik u 
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„zeg. Maar terwijl ik het zwijg en het voor mij honde, kan 
„hij zelf niet zwijgen, wat ik naar zijn verlangen zwijgen 
„moet; maar hij verraadt zichzelven en mij en gaat heen'* 
(I, 10; I, 20, 2; III, 45, 4). 

Nu eens houdt de Schrijver zich bezig met een overden- 
king des doods en van het komende gericht. Ontzachlrjke 
gedachte, die de moesten doet vreezen. Hun geweten is niet 
gerust. Het is daarom beter de zonde te vlieden dan den 
dood te ontvluchten, die toch eenmaal komt. Denk liever 
als de morgenstond rijst, dat gij den avond niet halen zult 
en als de avond valt beloof u niet dat gij den dag van 
moi^en zult aanschouwen. Altijd bereid zijn en altijd zoo 
leven dat de dood ons niet on bereid vinde; dat is derechte 
levenswijze. Zoo wijkt ook de vreeze voor het oordeel en 
maakt plaats voor een verlangen naar het zalig verblijf in 
de stad daarboven, den dag der heerlijkheid, door geen nacht 
verdonkerd, door de hoogste waarheid bestraald. En dat 
verlangen — is er liefelijker vertroosting in de ballingschap 
dezes levens; heerlijker verzachting van de smarten dezer 
aarde? (I, 24; lU, 48). 

Dan weer staat de Schrijver stil bij het menschelijk leven 
en met volkomen instemming wordt het oordeel des predi- 
kers: „IJdelheid der ijdelheden het is alles ijdelheid", aan- 
gehaald en op het doen der meesten toegepast. „IJdel- 
„heid is het vergankelijke schatten te zoeken en daarop 
„zijn hope te stellen, ijdelheid ook, naar eereambten en 
„een hoogen stand in de wereld te staan. IJdelheid, de 
„begeerlijkhden des vleesches te dienen en te haken naar 
„hetgeen hier namaals zwaar zal worden gestraft. IJdelheid, 
„een lang leven te wenschen, zonder naar een deugdzaam 
„leven te vragen. IJdelheid alleen om het tegenwoordige 
„leven te denken, zonder voor het toekomende te zorgen. 
„IJdelheid zijn hart te hechten aan hetgeen ras voorbijgaat 
„en zich niet liever derwaarts te spoeden, waar de vreugde 
„eeuwig blijft" (I, 1, 4). En met zulke woorden heeft hij 
van het leven alles gezegd, naar hij meent. 

Vaak vertoeft de Schrijver met zijn gedachten in «rjn 
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klooster. Dat alles er niet zoo ging als 't wel behoorde , 
spreekt van zelf en 't doet hem leed. Maar 't is ook „geen 
kleinigheid, als men in een klooster of broederhuis woont, 
aldaar te leven zonder ongenoegen en zulks vol te houden 
tot aan den dood" (I, 17). Daarom vloeien de vermaningen 
tot gehoorzaamheid mild. „Bedenkt toch, zoo richt hij zich 
tot zijn confraters, dat het een groot voorrecht is onder 
opzicht te staan, een overste te hebben en niet zijn eigen 
heer en meester te zijn.'' Maar de meesten gehoorzamen uit 
dwang en niet uit liefde, en daarom dragen zij hun juk al 
brommende. Onderwerping is voor dezulken noodig om tot 
de ware vrijheid te komen. En allen moeten wij om des 
lieven vredes wille onze eigen meening kunnen en willen 
prgsgeven (I, 9 en III, 13). 

Er waren kloosterlingen , die aan uithuizigheid -leden. 
Thomas verzekert hun, dat hoe meer zij hun cel zouden 
gaan bewonen, zij haar des te aangenamer zouden gaan 
vinden, maar hoe meer zij haar verlieten, des te vervelender 
zou zij hun voorkomen. Blijft haar getrouw bewonen en zij 
zal eindigen met u een geliefde viiendin en een verkwik- 
kende troosteres te worden (I, 20, 5). Een verstandig woord! 
Maar als we dan den Schrijver hooren verzekeren dat er 
buiten de cel niets meer te zien is als daarbinnen, hemel 
en aarde en al de grondstoffen, waaruit alles is gemaakt, 
dan is dat toch al te naief. 

Soms denkt hij aan degenen, die aan het hoofd staan en 
we hooren hem gewagen van de gevaren aan zulk een ge- 
wichtig leven verbonden. „Waarlijk het is veel veiliger onder- 
hoorige, dan overste te wezen", 't Is waar, de kleine plichten 
zijn vaak vermoeiend, doch in de getrouwe nakoming ligt 
een groot loon. Een ding is er in de kloosters dat den 
Schrijver menige zucht doet slaken: de kwade tongen. Blijk- 
baar had hij er nog al eens kennis mee gemaakt en wat hij 
schrijft doet over zijn schouders heen een aardig kijkje 
krijgen achter de kloostermuren. In deze aangelegenheid 
heeft hij allerlei raadgevingen. Men moet geen geloof slaan 
aan ieder woord: toets iedere zaak omzichtig. Ongelukkig 
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is bet, maar men gelooft veel liever het kwade dan het 
goede van den naaste. Én daarom, wie op den weg der 
volmaking wandelt moet geen geloof slaan aan wat hem 
verteld wordt, wetende hoe geneigd de menschen zijn tot 
kwaadspreken (I, 4). En overkomt 't u nu zelf, zijt ge een 
mikpunt van verkeerde oor.léelvellingen , treffen u de pijlen 
der kwade tongen; laat 't u niet verdrieten zegt Thomas, 
gij moet nog slechter van u zelf denken en gelooven, dat 
niemand gebrekkiger is dan gij. En overigens, blijf stand- 
vastig en hoop op God. Woorden zijn maar woorden. Slagen 
in de lucht die de rots niet deeren. Zijt gij schuldig; denk 
na hoe gij u 't best zult beteren. Zijt ge onschuldig, beroep 
u van het valsche getuigenis der menschen op het waarachtig 
oordeel Gods. Wat kunnen u eens menschen schimpredenen 
smaden? Heden is hij en morgen ziet gij hem niet meer. 
Vrees God , en gij zult geen menschen meer vreezen. Schoone 
gedachten! Voor Thomas was de laster een deel van het 
lijden des levens, dat hij noodig had. Dat lijden, die tegen- 
Fpoeden des levens zijn vooral een punt van menigvuldige 
overdenkingen , zoo zelfs dat het ons in zijn mond bevreem- 
den kan. Het kan natuurlijk zijn dat Thomas ondervinding 
had van het leed des levens, maar het kan nauwelijks veel 
geweest zijn. Eerst als we midden in het leven verkeeren 
zijn we aan het lijden des levens blootgesteld. In 't gedrang 
ontvangt men de stooten. Dit nu kende Thomas niet. Hij 
was coelibatair, in welke kwaliteit hij zijn lezers dan ook 
aanraadt met geen enkele vrouw gemeenzaam te wezen, 
maar alle goede vrouwen te zamen Gode te bevelen (I, 8). 
En toch is voor dezen eenzamen celbewoner het leven vol 
smarten. Het is zijn onuitputtelijk onderwerp. Zeker 1 menig- 
maal zijn er toestanden uit het geestelijk leven door den 
schrijver bedoeld, toestanden die bij elk geloovige bekend 
zijn en die door Paulus in Rom. 7 zijn geteekend. Als wij 
bijv. Bk ni, hfst. 5 het prachtige „lied der liefde" zou ik 
haast zeggen, lezen, waarin de Schrijver ons hoog medevoert; 
en we zien dan in het volgende hfst. dat de Heer sprekend 
wordt ingevoerd: „Mijn zoon, gij zijt nog niet sterk en be- 
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proefd in de liefde" en verder: „Alles is nog niet verloren 
al zijt gij soms omtrent mij niet geheel en al zoo gestemd 
als gg wenschen zoudt", dan verstaan wij die tegenstelliogj 
die van strijd spreekt. Htt leven van den eenzamen celbe- 
woner had zijne verzoekingen bij menigte. En heit toogeveii 
aan neigingen ten kwade ontbrak ook bij hem niet. In zulke 
oogenblikken verstaan wij zijn verzuchting: „Wat zou er van 
„mij worden in mijn druk en mijn benauwdheid indien ik mij 
„niet met uwe redenen versterken kon? Och! als ik slechts 
„de haven der zaligheid mag binnenzeilen , wat gaat het mij 
„aan, wat en hoeveel ik geleden heb?'' (III, 57, 4). 

Strijd was er ook voor den zich „oefenenden" devoot, als 
als hij zien moest dat anderen vorderden en hij niet; dat 
anderen ontvingen wat zij vroegen en hij niet (b*v. UI, 
49, 4). Maar op toestanden uit het geestelijk leven slaan 
niet alle uitspraken over het lijden. Wij wezen reeds op het 
ondergaan van lasteringen. De Schrijver spreekt ook van 
het benadeeld worden door anderen (III, 19, 2). Bovendien 
zullen wij, naar ik meen, aan allerlei stooringen der over- 
peinzingen te denken hebben. Voor iemand die zijn hoogste 
ideaal vindt in het stil gepeins moet elke hindernis een lij den 
worden, het kan niet anders. 

Zoo worden ons al die beschouwingen over 's levens tegen- 
heden duidelijker. Niettemin, we danken aan deze stemmin- 
gen des Schrijvers menige kostelijke gedachte. Laat mij 
volstaan met dit citaat (I, 12, 1). „Het is goed, dat wij 
„somtijds tegenspoeden hebben. Zij brengen den mensch tot 
„zichzelven en tot zijn eigen hart terug, omdat zij hem leeren, 
„dat hij hier in ballingschap leeft en hem waarschuwen, KÏjn 
„hoop op niets in deze wereld te vestigen. Het is goed^ dat 
„wij soms tegenspraak lijden en dat men ten onrechte kwaad 
„van ons denkt, schoon wij het goede willen en bedoelen. 
„Dit dient om ons nederig te houden en bewaart ons voor 
„ijdele waan. Want nooit vragen wij meer naar den inwea- 
„digen getuige in ons binnenste, naar God, dan wantjeer 
„wij daarbuiten door de menschen verkeerd worden beoor- 
„deeld en veracht." 



Digitized by 



Google 



246 



Het kan ons ook niet verwonderen dat voor den peinzenden 
devoot de voorziening in de behoeften zijns lichaams een 
schrikkelijke last werd. jHet waren al te maal „aftrekkingen" 
van het vleesch. Deze echt ascetische gedachte, die we bij 
sommige Stoïcijnen en vooral bjj de Neo^platonici reeds vin- 
den , ontbreekt ook in de Imitatio niet. Ons wordt verzekerd, 
dat de heilige Vaders zoo nauw met God leefden, dat zij 
daardoor de behoeften en verkwikkingen des lichaams ver- 
gaten (I, 18, 3). De Schrijver merkt op, dat, hoe geeste- 
lijker iemand zijn wil , des te bitterder hem het leven wordt. 
„Want dan ziet hij klaarder en levendiger in, hoever de men- 
„schelijke verdorvenheid gaat. Eten en drinken toch, waken 
„en slapen, arbeiden en rusten en aan de overige behoeften 
„der natuur voldoen, dat is toch een groote ellende en 
„droefheid voor den godsdienstigen mensch, die gaarne van 
„dit alles ontheven en rein van alle zonden wezen zou. 
„Inderdaad de geestelijke mensch gaat zeer gebukt onder de 
„behoeften des lichaams in dit leven, waarom ook de pro- 
„feet vurig bidt om de bevrijding van dit alles zeggende: 
„Voer mij uit mijne nooden." Ps. 25: 17 (I, 22). Vandaar 
de wensch, die hij elders uitspreekt: „Och of gij reeds niet 
„meer behoefdet te eten, te drinken, te slapen, maar altgd 
„God kondt prijzen en u alleen aan geestelijke oefeningen 
„toewijden! Hoe gelukkiger zoudt ge zijn dan nu, nu gij 
„het vleesch^ zij het dan ook uit nood, eenigszins dienen 
„moet! Gave God, dat die behoeften niet bestonden, maar 
„alleen de geestelijke verkwikkingen der ziel.'' De Heer zelf 
prijst (Hl, 4, 5) degenen, die, verlicht in het verstand en 
gereinigd van hart, altijd smachten naar het eeuwige en 
nauwelijks willen hooren van het aardsche, ja met weerzin 
aan de behoeften der natuur voldoen. Gelukkig acht zich 
dan ook de Schrijver dat hij voor God verklaren kan: „Gij 
toch weet spijs, drank, kleederen en de overige benoodigd- 
heden tot onderhoud des levens zijn een naar den hemel 
smachtende ziel tot last'' (lU, 26, 4). Doch hij kan er niet 
buiten: zij zijn hem onontbeerlijk, zoolang hij nog in den 
kerker van dit lichaam gevangen is Ook deze laatste, zuiver 
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Neo-platonische uitdrukking wordt door Thomas gebruikt 
(IV, 11 , 4). Dit gebukt gaan onder de behoeften des lichaams 
sproot natuurlijk bij Thomas niet voort uit een wysgeerige 
afkeer van de üAj? , neen , maar hij zag telkens dat zijn 
geestelijke genietingen door de voldoening aan zijn lichame- 
lijke behoeften werden afgebroken. Wij begrgpen dan ook 
volkomen dat hij de betrekking van Procurator en Oeconomus 
in zijn klooster, die hem werd opgedragen, spoedig opgaf, 
omdat *t hem al te zeer aan 't uitwendige bond. 

Zoo kwam de peinzende Schrijver nu eens op het een en 
dan weer op iets anders. Meest zijn al zijn overdenkingen op 
het eigen gemoedsleven geconcentreerd. Altijd schittert dan 
zijn zelfkennis, verborgen in het gewaad vaa waarachtigen 
ootmoed. Hoort slechts deze woorden: „O Bron der eeuwige 
„liefde! Wat zal ik van u zeggen? Hoe zou ik uwer ver- 
„geten , die u verwaardigd hebt mijns te gedenken , zelfs toen 
„ik geheel verloren en verdorven was. Gij hebt barmhartig- 
„heid aan uwen knecht gedaan, boven alle hope; boven alle 
„verdienste hebt Gij hem genade en vriendschap betoond. 
,,Wat zal ik voor die weldaad u betalen P.... Wat zegt het 
„of ik ü dien, daar alle schepsel gehoudeii is u te dienen? 
„Neen, ik moet er geen waarde in stellen, dat ik u dien; 
„veeleer moet mij dit groot en wonderbaar voorkomen, dat 
„Gij een zoo arme en onwaardige tot uwen dienstknecht 
„aannemen en hem plaats onder uwe geliefde knechten 
„geven wilt." 

Door die zelfkennis wordt juist des Schrijvers menschen- 
kennis, die men wel eens onbegrijpelijk genoemd heeft, ver- 
staanbaar. Wij kunnen dit staven, door te wijzen op de 
psychologisch juiste ontleding der verzoeking. Wat hij daarvan 
zeg uit eigen ervaring, geldt zonder onderscheid van allen. 

Bij hetgeen we noemden zouden we kunnen voegen een 
menigte vermaningen , dikwijls kort en kernachtig, die op 
allerlei deugden en ondeugden betrekking hebben. Bijzonder 
in eere is de nederigheid; God bemint en vertroost de ne- 
derigen; Hij schenkt hun overvloed van genade en na hun 
vernedering neemt Hij hea op in zijne heerlijkheid. Ën als 
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wij ons zelven beschouwen , moeten wij dan niet laag gevoelen 
van ons zelven? Velen vragen wie de grootste is in het rijk 
van Godf en zij weten niet of zij waardig zijn met den klein- 
sten te worden vergeleken. „Het is groot, zelfs de kleinste 
te zijn in den hemel, waar allen groot zijn, want allen 
zullen kinderen Gods genaamd worJen en zijn (II, 2, 2; 
III, 58, 9). Men moet gaarne de minste willen wezen en 
steeds gering denken* van zichzelven. „Bezit gij iets goeds; 
„denk dat anderen nog beter zijn; zoo zult gij nederig blij- 
„ven. Al steldet gij u zelven beneden allen, dit zal u niet 
„benadeelen; maar u, al is het maar boven een enkele te 
„plaatsen, zou u geestelijk nadeel doen (I, 7, 3). Bezit gij 
„geld, roem er niet op, evenmin als op vrienden, wijl zij 
„vermogend zijn .... wees niet ijdel op de grootte of schoon- 
„heid van uw lichaam: een kleine ongesteldheid kan het 
„verminken. Behaag u zelven niet in uw bekwaamheid , want " 
„zoo zoudt gij mishagen aan God, wien gij alles, wat gij 
„van nature bezit, te danken hebt" (I, 7, 2). Dit gering 
denken van onszelven moet ons altijd bijblijven, moet ons 
tegenover God den waren ootmoed en tegenover de men- 
schen de ware bescheidenheid doen bewaren^ Wordt onze 
raad gevraagd we zullen bedenken dat het veel veiliger is 
raad te ontvangen, dan raad te geven (I, 9, 3). Gaat het 
om zaken van kennis, vergeet niét dat er velen zijn die 't van 
u winnen en bovendien, dat hetgeen gij niet weet oneindig 
overtreft wat gij wel weet. „Hij alleen is waarlijk geleerd, 
„die geleerd heeft Gods wil te doen en zijn eigen wil te 
„verzaken (1 , 3). Hij alleen is groot die veel lief heeft" 
Liefde tot God als een antwoord op wat van Hem werd 
ontvangen. „Door mij zelven buitensporig te beminnen, zegt 
„de Schrijver dan schoon en waar, heb ik mij zelvön ver- 
„loren; maar door u te zoeken, u lief te hebben met een 
„reine liefde, heb ik tegelijk u en mij zelven gevonden. En 
„met die liefde in het hart heb ik nog dieper mijn niet ge- 
„voeld dewijl Gij , o allerbeminnelijkste I mij doet verre boven 
„verdienste, ja boven bidden en denken" (I, 3, 6 en III, 
8, 2). Maar ook liefde tot den naaste als een onmisbaar 
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kenmerk van het Ghristenleven. ,^Zoiider liefJe is geen uit- 
„wen<lige daad iets waardig; maar wat uit liefde geschiedt, 
„al is het in zichzelf nog zoo klein en nietig , brengt groote 
„vrucht voort" (I, 15, 1). Die liefde moet er ons ook toe 
bewegen, de gebreken van anderen te dragen, terwijl wij 
de onze met kracht bestrijden. „Beijver u om geduldig te 
zijn in het dragen van anderer zwakheden en gebreken, 
daar gij de uwe hebt, die anderen in u moeten dragen. 
Indien gij uzelven niet kunt maken tot dengenen, dien gij 
wilt, hoe kunt gij dan verlangen, dat een ander u in alles 
naar den zin zij. Wij zouden gaarne een ander volmaakt 
zien en intusschen verbetereü wij onze eigen gebreken niet. 
(I. 16, 2). 

Gaat het goed in uw leven , wees dankbaar en blijf vooral 
klein van uzelven denken, ziende op de onverdiende goed- 
gunstigheid Gods. Gaat het tegen uw wenschen en begeerten 
in, blijf geduldig en draag het kruis, dat God voor u noodig 
oordeelt, ziende op Jezus, wiens geheele leven één kruis, 
één martelaarschap geweest is (II, 12). 

Nu eens wijst de Schrijver er ons op dat wij in ons leven 
zachtmoedigheid en barmhartigheid moeten toonen , dan weer 
dat wij oprecht moeten zijn in den omgang met menschen 
en waar in ons verkeeren met God. „Wie voor Gods aan- 
„gezicht wandelt in de waarheid zal veilig zijn tegen alle 
„booze aanslagen en de waarheid zal hem vrijmaken van alle 
„strikken en lasteringen des boozen" (III, 4, 1). Dit doet 
ons een goed geweten behouden. „En in de getuigenis van 
„zijn goed geweten ligt de roem van den deugdzamen mensch. 
„Heb een goed geweten en gij zult altijd blijdschap hebben. 
„Een goed geweten kan onnoemelijk veel dragen en toch 
„nog blijde zijn onder den tegenspoed. Een kwaad geweten 
„is altijd vreesachtig en ongerust" (II, 6, 1). Dat de Schrijver, 
die de navolging van Christus ons voorhoudt, menigmaal 
tot een innig verkeer met Jezus aanspoort, behoeft niet 
gezegd te worden. Tot den geestelijken mensch, wiens staat 
is, inwendig met God te wandelen en uitwendig door geenerlei 
begeerte gebonden te zijn, zal menigmalen Christus komen 
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en hem zijn vertroostingen doen smaken. Bereid hem dus 
in uw hart een woning, die Hem waardig is (II, i, !)• 
^^Welgelukzalig is hij, die weet wat het is, Jezus lief te 
„hebben en zicbzelven gering te achten om Jezus wil. Wat 
„kan de wereld zonder Jezus u schenken? Zonder Jezus te 
„zijn is een akelige hel, met Jezus te wezen is een liefelijk 
„paradijs. Als Jezus met u is, kan geen vijand u schaden. 
„Wie Jezus vindt die vindt den goeden schat, ja den schat 
„der schatten, en wie Jezus verliest, verliest meer dan de 
„geheele wereld. De armste is hij, die zonder Jezus leeft 
„en de rijkste hij, die wel met Jezus staal.*' Heb allen 
„lief om Jezus wil, maar heb Jezus lief om zichzelven" 
(Hl, 7 en 8). 

Telkens wordt ons dit alles voorgesteld, want de Schrijver 
schroomt niet dezelfde gedachte te herhalen al is het vaak 
met kleine verschillen in de keuze der woorden. Bijzonder 
onderscheiden zich, gelijk ik reeds opmerkte, het 3^^ en 4de 
boek. Het derde handelt over de inwendige vertroosting. 
Inhoud en toon is hier inniger. Reeds terstond lezen wij in 
den aanvang een inwendige samenspraak tusschen Christus 
en de geloovige ziel. Deze innige toon blijft in al de vol- 
gende hoofdstukken bestaan. Ongetwijfeld wordt hier uit- 
drukking gegeven aan ervaringen van het schouwende leven. 
Het hooren van des Heeren stem was voor de devoten iets 
gewoons. Wij kunnen dit 't best vergelijken met de ervarin- 
gen van „bevindelijke'* Christenen in sommige streken van 
ons vaderland. Komt een gedachte in hen op dan hooren 
ze die of die stem. Voor zooverre deze dingen waar zijn, 
ik bedoel, uitdrukking geven aan gemoedservaring, is het als 
ik wel kan onderscheiden , de uitdrukking van het Christelijk 
zelfbewustzijn, gelouterd, geheiligd door den H. Geest. Dat 
bewustzijn spreekt en men hoort daarin des Heeren stem. 
't Is waar, dit veronderstelt een dualisme in het zieleleven , 
maar dit is er ook. Hieruit volgt dat de devoten de een- 
zaamheid als 't ware maar hadden op te zoeken en de 
samenspreking in den trant van boek III der Imitatio kon 
beginnen, natuurlijk als de rechte stemming er was. Wij 
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zijn ons niet altijd helder bewust van ons geestesleven en 
het Christelijk bewustzijn spreekt ook niet altijd even luide. 
,^Dat aangenaam en weldadig gevoel, dat gij soms ontwaart^ 
y^komt daaruit voort, dat de genade u nabij is, en is eeii 
„voorsmaak van het hemelsche vaderland; maar gij moet er 
„niet op vertrouwen, daar 't komt en gaat" (III, 6, 5). ,De 
Geest Gods komt en gaat naar het welbehagen zijns wil- 
lens" (II, 9, 5). God onttrekt zich meermalen aan dozijnen, 
onthoudt hun zijn licht, niet in hun gevoel alleen ^ maar in 
werkelijkheid (III, 50, 3). Zoo zien wij, dat er tusschen 
de oude devoten en onze „bevindelijken", die ook maar bij 
„tijden en oogenblikken" iets hebben, in deze dingen merk- 
waardige overeenkomst bestaat. Toch trof mij een plaats, 
waar een zuiverder toon wordt gehoord: „Mijn ïoon, bouw 
„niet te veel op de stemming uws gemoeds — nu eens zult 
„gij u vrolijk, dan bedroefd; nu kalm, dan onrustig; nu 
„godvruchtig, dan ongodsdienstig; nu ijverig, dan lusteloos; 
„nu ernstig, dan lichtzinnig bevinden. Maar boven al die 
„verandering verheven is hij,, die waarlijk wijs en door den 
„Geest geleerd is ; hij vraagt niet hoe hij zich inwendig gestemd 
„voelt, of uit welken hoek van buiten de wind der onbe- 
«jBtendigheid waait; zijn eenige vraag is, of zijn geest eeniglljk 
„gericht is naar dat hoogste en beste doel, dat hem voor- 
„gesteld is; zoo alleen kan hij altoos éen en dezelfde blijven, 
„zonder zich door iets, wat het zij, te laten schokken" 
(III, 33, 1). 

Bijzonder innig wordt de toon des Schrijvers in boek IV* 
Het heilig sacrament des Avondmaals is het onderwerp zijner 
overpeinzingen. Dat de Schrijver een rechtgeloovig aanhanger 
is der transsubstantiatie kan ons niet verwonderen. Het heilig 
altaargeheim, daarin leeft hij. Het geheim is voor deu 
mysticus onuitsprekelijk teeder, alleen om te genieten, 't h 
er mee als met het zieleleven ia het lichaam. Ontleedt niet 
want gij zoudt een lijk overhouden. Bg eenig nadenken kun- 
nen wij van te voren vaststellen dat voor de devoten de 
genieting der mis het toppunt vau g«-estelijke vreugde wezen 
moest. Daar heeft de ontmoeting plaats tusschen Christus 
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en de in Hem geloovende ziel, dat is zaligheid. De onzicht- 
bare God, de Schepper der wereld laat zichzelven in het 
Sacrament zijnen uitverkorenen aanbieden (IV, l, 10). Onze 
oogen zouden God in zijn eigene , goddelijke heerlijkheid niet 
kunnen aanschouwen , daar toch de geheele wereld voor den 
glans van zijn majesteit niet bestaan kan. Om dezer zwak- 
heid wille verbergt Hij zich onder het Sacrament (IV, 11, 2). 
De aanhalingen behoeven niet vermeerderd te worden. Wij 
staan hier voor de kern der Roomsche kerkleer. Alles wordt 
door de misbeschouwing beheerscht. Vreeselijk is het hier te 
gaan twijfelen. Geloovig ontvangen voegt hier slechts den 
mensch waar het den Heere behaagt in zulk een gestalte tot 
hem te komen. Onnuttig, ja schadelijk en verderfelijk is het, 
-daarin, te willen dringen. Het laatste hoofdstuk* waarschuwt 
daartegen met nadruk. Tot de mis moet men niet komen 
met het verstand, maar met het hart, niet om te vragen 
maar om te genieten. 

Het is ontegenzeggelijk, de transsubstantiatie geeft aan 
den drang van het Christelijk gemoed, vereeniging met 
Christus bevrediging, doch geheel verkeerd. Eerst wordt 
Christus gemaakt, gefantaseerd. Dit was de scherpe en juiste 
spot des volks ten tijde der hervorming, als zij van den 
„broodgod", den „meelgod" spraken en de waarheid van het 
bekende antwoord der Catechismus over de vervloekte af- 
goderij van de paapsche mis. Toch vinden wij ook in het 
laatste boek der Imitatie menige schoone uitspraak, die wij, 
al verwerpen wij wat met de Roomsche Avondmaalsbeschou- 
wing samenhangt beslist, toch volkomen kunnen overnemen. 
Laat mij het overzicht van den inhoud met zulk een woord 
besluiten: „Ik arbeid in het zweet mijns aanschijns. Ziele- 
smart peinigt, zonden beladen, verzoekingen ontrusten, booze 
„driften verstikken en benauwen mij. En ik, ik heb niemand 
„die mij helpt, niemand, die mij bevrijdt en verlost, dan u, 
„Heere God, mijn Verlosser! Zoo geef ik dan mijzelven en 
„al het mijne aan u over, opdat Gij mij bewaken en naar 
„het eeuwige leven voeren moogt! Wil mij aannemen tot 
„eer en heerlijkheid van uwen naam, Gij, die mij uw lichaam 



Digitized by 



Google 



253 



^en bloed tot spijze en drank hebt bereill Geef mij, Heere, 
^6öd van zaligheid, dat telkens met de deelneming aan uw 
„Avondmaal ook de kracht mijner godzaligheid toeneme" 
(IV, 4, 5). 



Ziet hier dan iets van den inhoud der Imitatio u voorge- 
steld. Blijkbaar is het in de eerste plaats voor geestelijken 
bestemd geweest^ menige plaats doet dit zien (b.v. I, 19; 
I, 21, 3; III, 13). Zoo is het te begrijpen dat, waar andere 
en dikwijls zeer duistere mystieke boekjes in de volkstaal 
verschenen , dit hoogst eenvoudige werkje in hel latijn is uit- 
gekomen. Toch vond 't zijn weg wel onder 't volk. Welnu 
zoowel geesteliiken als leeken konden er uitnemende en be- 
hartigenswaardige wenken in vinden. 

Toch kan ons de eerbiedwaardige ouderdom niet beletten 
beJenkingen tegen de Imitatio in te brengen. Ook hierin is 
het mij niet om volledigheid te doen: slechts eenige zaken 
breng ik ter sprake. Als de schrijver zijn boekje doopt: De 
Imitatione , dan kan 't niet anders of we moeten , den inhoud 
nagegaan hebbende, protest aanteekenen. De vertalingen 
spreken van een „navolging" van Christus en dit zal wel in 
den Geest des Schrijvers zijn,' want hij vangt aan met de 
woorden des Heilands: „Wie mij volgt, zal in de duisternis 
niet wandelen." Ongetwijfeld bedoelde Christus daarmede 
het volgen zijner discipelen, Hem achterna. Het werkwoord 
dicoKcuêfTu, Vulgaat sequi, is hier dus letterlijk van pas. Nu 
is door het heengaan des Heeren van de zijnen dit volgen 
onmogelijk geworden. Niettemin is de verhouding tusschen 
hen en den verhoogden Christus wezenlijk dezelfde gebleven. 
In het Evangelie van Johannes wordt in de laatste redenen 
des Héeren, daarover met innigheid gesproken. De Geest die 
komen zou, zou als 't ware den band vormen. Bij eenig 
nadenken blijkt dat dit volgen voor de verdere tijden dezer 
bedeeling zijn zou: een blijven op den weg, waarop Christus 
ging. Hij voor. De zijnen na Hem. En het was dan volko- 
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men in den geest en de bedoeling des Heeren als in de 
Christelijke gemeepten van ouds op die navolging werd ge- 
wezen. In het leven met zijn moeiten den weg blijven be- 
wandelen, dien men voorgelicht door den H. Geest, als den 
weg van Christus beschouwen mocht. In Christus was het 
ideaal van het menschelijk leven gezien. Het goddelijke had 
vleesch aangenomen. De idee was een feit geworden Van- 
daar dat het voor 't Christelijk leven bet hoogste gebleven 
is: Christus navolgen. Paulus spreekt ervan op menige plaats 
in zrjn brieven (Phil. 2 : 5 v.v. b.v.). Dit hééft dan betrekking 
op 't leven. En dat deze gedachte niet heeft uitgediend kan 
het veel gelezen en veel geprezen boekje van Sheldon: „In 
bis steps" bewijzen. 

Doch hierbij bleef het niet. Wij lezen dat Paulus des 
Christens leven in zijn innerlijken voortgang beschrijft als een 
veranderd worden van heerlijkheid tot heerlijkheid naar het 
beeld van Christus (2 Cor. 3; 18). Denken we ons dit in, 
dan zien we ons hier uit de practijk des levens overgebracht 
op het terrein der geestelijke ervaring. Hieraan sluit Thomas 
zich aan. Spreekt hij van Imitatione, dan is het een navol- 
gen , maar binnen de enge grenzen van zijn kloostercel. Het 
terrein is het innerlijk leven met zijn ervaringen. D4dr heeft 
zij plaats. En dat dit de bedoeling des Schrijvers is blijkt 
op menige bladzijde. Reeds bij den aanvang, waar wel het 
„navolgen" wordt genoemd, doch in eenen adem verbonden 
met het bepeinzen van Christus leven (I, 1, 1). Al haalt de 
Schrijver dus Joh. 8 : 12 aan, de inhoud van het begrip is 
niet aan iKoXcvish sequi; ontleend, maar aan fzifzeïaixif 
imitari, welk werkwoord we dan ook vinden in Grieksch 
en Latijn 2 Thess. 3:7 en 9j Hebr. 13 : 7; 3 Joh. : 11. Qp 
deze plaatsen wordt niet van Christus gesproken en dat is 
zuiver. Want in fjnixsTirêxt ligt een nadoen, nabootsen, ook 
in goeden zin. De devoten waren in hun beschouwing van, 
Christus op een verkeerden weg. Er was een streven om 
„kerstvormig" te worden. Doch de toepassing was vaak te 
uitwendig. In de levens van Jezus, waarvan ik daar straks 
sprak komen ook wel aanmaningen voor om de houdingen 
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van Jezus na te doen. Zoo b.v. om bij de overdenking van 
Gethsemané zich uit te strekken op den grond en te wee- 
nen; bij de overdenking der kruisiging de armen en alle 
ledematen uit te rekken en dergelijke. Op die wijze werd 
men geen navolgers , maar nabootsers in kwaden zin ; geen 
beelddragers, maar karikaturen van Christus. Van zulke 
dingen spreekt Thomas boeksken niet, al draagt 't spo- 
ren genoeg, dat het begrip der navolging niet zuiver is 
gehouden. 

Dit bezwaar hangt met een ander samen dat we reeds 
noemden: al vinden we er heerlijke gedachten in, nochtans 
mogen we niet over 't hoofd zien , dat het leven slechts van 
eene zijde is beschouwd. Het prijs geven van het terrein 
des levens is tegen Gods wil , naar wij meenen Thomas 
strijdt er voor en hoe 'meer hij het zondig rumoer der 
wereld hoort, des te dieper trekt hij zich in zijn stille cel 
terug. Hierdoor zijn we geneigd menigmaal te glimlachen 
als wij zijn beschouwingen over het leven hooren , wij , die 
ons niet aan het leven begeeren te onttrekken, omdat we 
het niet de hoogste wijsheid achten de wereld te ontvluch- 
ten , maar in de wereld te verkeeren , zonder van de wereld 
te zijn, van verre Christus navolgende, gedachtig aan zijn 
woorden: „Vader, Ik bid u niet dat gij hen wegneemt uit 
de wereld, maar dat gij hen bewaart van den booze." 

Wij kunnen dit den middeleeuwschen Schrijver niet euvel 
duiden, evenmin als de andere gebreken, die zijn boekje 
ontsieren in onze oogen. Wij moeten rekening houden met 
den tijd waarvan hij een kind was, met het licht, hem 
geschonken. Slechts moeten we waarschuwen, als men de 
Imitatie als een kort begrip des Bijbels wil aanprijzen en 
gebruiken. Als onze Gijsb. Voetius verklaart „dat hij met 
uitzondering van eenige kleinigheden, na de Heilige Schrift 
nooit iets eenvoudigers, krachtigers en goddelijkers , gezien 
heeft,'* dan komt ons dit bepaald te gunstig geoordeeld 
voor. Want de dwalingen der Roomsche kerk treden schier 
in elk opzicht telkens aan het licht. 

In elk opzicht. Laat mij dit eenigszins* staven. Wat 
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den oorfipronkelijken toestand des mensclien betreft on- 
derscheidt de Roomsche kerk dona naturalia en dona 
supranaturalia. Tot deze laatste behoort ook het admi- 
rabile justitiae originalis donumy door God den mensch 
toegevoegd (additum). Door den zondeval gingen alle dona 
supranaturalia voor den mensch verloren. Het was voor 
hem een ontblooting, m. a. w. het wezen van den mensch 
werd er niet door geraakt. Het fraenum cupiditatum was 
weggenomen. Dit gemis nu is in de menschheid gebleven. 
De erfzonde is dus veeleer iets negatiefs, dan iets po- 
sitiefs. Al spreekt nu Thomas over deze dingen het minst, 
menige uitdrukking doet dezelfde gevoelens doorschemeren 
(b.v. m, 55). 

De mensch , volgens de Roomsche kerk , liggende onder 
het dubbele juk van peccatum originale en peccatum actuale 
had tot verlossing twee dingen noodig: kwijtschelding van 
schuld en herstelling der justitia habitualis. Dit heeft God 
in ontferming gedaan. Hij zond Christus en Deze heeft 
door plaatsvervangend lijden aan Gods gerechtigheid vol- 
daan. Christus stort nu den mensch heiligheid in en maakt 
hem zoo van een onrechtvaardige een rechtvaardige. Dit 
werk van Christus, dat voor allen is volbracht, wordt het 
eigendom van den mensch door den doop , die dus is een 
instrumentum justificationis. Ook van deze Roomsche op- 
vatting van het objectieve werk der verlossing vinden we in 
de Imitatie slechts sporen, die niettemin duidelijk genoeg 
zijn (bv. Hl, 13; Hl, 13, 2). 

Het homo sola fide justificatur, later door de Roomsche 
kerk uitdrukkelijk verworpen , wordt ook bij Thomas gemist. 
Maar het subjectieve werk der heiligmaking is het een en 
het al. Voor den Roomschen is de sanctificatio wezenlijk 
gelijk aan de justificatie, omdat de rechtvaardiging niet 
alleen een imputatio justitiae Christi is^ maar ook een 
justitia infusa. Hoe is voor den gerecht vaardigden (= ge- 
doopten) het verdere leven? In hem blijft de concupiscentia 
carniSj die hem steeds tot nieuwe zonden verleidt: peccata 
tnortalia en peccata vernialia. Voor de vergefelijke zonden 



Digitized by 



Google 



26t 



en hare poenae temporales boet de mensch zelf; de the- 
saurus nieritorum superabundantium ^ waarover paus en 
bisschoppen de beschikking hebben, komt hier ter hulpe. 
De kwijtschelding geschieJt onder het eischen van goede 
werken Vervalt een gerechtvaardigde tot doodzonde, dan 
kan het Sacrament der boete tot kwijtschelding van schuld 
en eeuwige straffen leiden. Evenwel: een mensch kan van 
die zonden vrij blijven, ja zelfs meer doen dan in de ge- 
boden Gods en der kerk wordt geeischt. .Voegen we hier 
nu nog aan toe de onzuivere opvatting der genade: Zij 
sluit zich als gratia praeveniens aan bij de zwakke wils- 
kracht des menschen. Deze gratia praeveniens kan de mensch 
afwijzen; anders mag hij medewerken tot zijn rechtvaardi- 
ging. Hij gaat Gods Woord voor waar houden , er ontwaakt 
liefde tot Christus en afkeer van het kwade, berouw in zijn 
gemoed. Hij neemt besluit om zich te laten doopen en een 
nieuw leven te beginnen. Hier houdt de samenspreking op: 
God schenkt dan den mensch de rechtvaardiging. Vermel- 
den we dan ten slotte het verderfelijke leerstuk van het 
vagevuur en de vereering en voorgewende voorbidding der 
heiligen, dan hebben wij de hoofdlijnen der Roomsche kerk- 
leer aangegeven. Wat blijkt ons nu? Dat in dezen bodem 
van dwalingen ook de Imitatio wortelt. De opvatting der 
genade is even onzuiver, (H, 9; Hl, 53; Hl, 58); het 
smeeken om de gunst der heiligen is evenzeer een belang- 
rijke factor in het leven, (I, 19, 6; I, 23, 8; IH, 58, 7), 
het boeten onzer zonden is evenzeer erkend, (I, 25 b.v.) 
het vagevuur en zijne werkingen is eveneens vastgehouden; 
(I, 25; III, 12, 2) en dat 't verdienstelijke der goede wer- 
ken menigmaal te voorschijn treedt kan ons uit tal van 
citaten blijken (b.v. nog I, 15; III, 10; III, 58). Als 
Kurtz dan ook verklaart (K. G. § 115, 8) dat de Imitatio 
vrij is van Katholieke Maria- en heiligendienst even als 
van Katholieke werkheiligheid , dan is dat oordeel, naar ik 
aanwees, veel te gunstig, ja bepaald met tal van plaatsen 
in strijd. Het zou ook, den tijd in aanmerking genomen, 
veel te veel gevergd zijn. Thomas is een asceet en als 

TTieol. studiën 1901. 18 
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zoodanig een verachter der wereld; hij is een mysticus, 
wiens hoogste begeeren is , buiten zinnen de zoetheid van 
God (I, 25, 10) te mogen smaken (I, 11, 3); hij is een 
realist, die zijn fides praecedit intelledum niet onduidelijk 
doet hooren (b.v. IV, 18, 5); hij is een kind der middel- 
eeuwen en als zoodanig „goed Katholiek". 

We hebben dus dankbaar te zijn als we zuiverder tonen 
hooren. Ze zijn er wel. Als de Schrijver b.v. (III, 55, 4) 
over de gaven Gods spreekt als een echte Augustiniaan 
of (III, 54) over de verschillende neigingen van natuur en 
genade sprekende, menige uitnemende gedachte ten beste 
geeft of ons verzekert dat het ter bedevaart gaan zelden 
heilig maakt (I, 23, 4; IV, 1, 9). Wij blijven het betreu- 
ren dat in dit boekje het kruis van Christus in de schaduw 
komt te staan van het kruis om Christus wil en Hem 
achterna gedragen, doch ten slotte stemmen we gaarne in 
met UUmann, als hij Thomas om dit boekje een magneet 
der liefde noemt. Vele uitnemende ontboezemingen zouden 
hier zijn aan te halen (b.v. III, 5; III, 21; III, 59, 1). 

Aantrekkelijk is voor ons des Schrijvers leven in de 
Schrift, waarvan hij een ruim gebruik maakt, ofschoon 
menigmaal „vergeestelijkend" (Reeds I, 1, 2; I, 22, 3; 
III, 40, 6; IV, 10, 2). De geestelijke achtergrond der 
Schrift moet God voor den mensch ontdekken, merkt de 
Schrijver wel waar op (III, 2, 2), doch daarmede is dit 
soort Schriftgebruik nog niet gerechtvaardigd. Een enkele 
opvallende plaats ten bewijze. De Schrijver is in gebed en 
spreekt dan: „Strijd gij krachtig voor mij en breng die 
„wilde dieren, ik bedoel de verlokkende begeerten, onder, 
„opdat de vrede terugkeere door uwe kracht en opdat uw 
„lof overvloedig weergalme in den heiligen tempel (citaat 
„ps. 122 : 7 naar de vulgaat) ik bedoel in het zuiver ge- 
weten enz." (III, 32, 8). 

Treffend is voor ons ook dikwijls het ongemerkt over- 
gaan in den toon des.gebeds (b.v. I, 3, 2; III, 15, 3); 
meer nog de innige vervoering der liefde, waarvan ons hart 
in de beste oogenblikken van ons leven iets verstaan kan. 
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Soms is Thomas een adelaar, dien wij op zijn vlucht na- 
staren met schaamte, omdat wij zoo laag bij den grond 
blijven en hij zich zoo hoog verheft. Zoo zien wij dan ook 
dat bg alle verschil van tijden het waarachtig godvruchtig 
gemoed één en de'.elfde taal spreekt. En wie zou durven 
ontkennen dat we bier de uitingen van een vroom hart 
vinden? Dat gemeenschapsleven met God, dat rusten in 
Gods voorzienigheid, dat spreken over de liefde tot God 
om Hemzelven, vrij van alle eudaemonisme , (II, 11, 3; 
III, 5, 1) die nauwkeurige toetsing van eigen leven, dat 
acht ' geven op de stem des gewetens , bet rekening houden 
met den ernst der heiligmaking zonder welke niemand God 
zien zal; dat verlangen naar de heerlijkheid die aan Gods 
kinderen zal geopenbaard worden; het zijn getuigenissen 
die helder genoeg klinken. En wie, die de waarheid van 
den eisch .^neminem condemnere in quo quid Ghristi in- 
venire possumus" erkent, zal dan Thomas de broederband 
weigeren? 



Zien we nu nog eens terug op hetgeen we over de 
Imitatio bespraken, dan verstaan we den ontzaglijken op- 
gang van dit boekje. En die opgang sluit voor ons een 
wenk in, dien we niet zonder schade voor ons zelven 
in den wind slaan. Hier is rekening gehouden met een 
diepe behoefte van de menschelijke ziel. Die behoefte, 
zoo algemeen mogelijk geformuleerd, is deze: vertrouwd 
te zijn met zichzelven. Prof. I. van Dijk zegt in zijn studie 
over M. Maeterlinck: „Woorden slijten af door circulatie 
en overtuigingen „slijten af door circulatie. Ook wij zel- 
ven kunnen dit gevaar„van afslijting niet ontgaan, tenzij 
wij onszelf nu en dan „uit de circulatie uitnemen." 
Dit is waar. Willen wij onszelf worden en blijven dan is 
het noodzakelijk ons telkens uit de circulatie uit te nemen. 
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Onze tijd doet die behoefte nog sterker spreken omdat hij 
haar dreigt te verstikken. De maalstroom van het leven 
sleurt voort Het leven is druk. Eigenaardig en begrijpelijk 
is dan ook de lust om de Imitatio ter hand te nemen, ook 
b\j hen, wier leven een geheel andere richting uitgaat, als 
dat des Schrijvers. Want als wij dit boekje opslaan dan 
gevoelen wij terstond, dat hier een man spreekt > die met 
deze behoefte wel rekening gehouden heeft, die veel zich- 
zelven heeft beschouwd, al de uitgangen van zijn leven heeft 
nagegaan. Is het dan ook al waar, dat dit boekje riekt 
naar de kloostercel, twee vermaningen roept 't ons met 
kracht toe. Vooreerst: Wees waar! Tegenover u zelven. 
Tegenover anderen. Bovenal tegenover den God der Waar- 
heid, die lust heeft aan waarheid in het binnenste. (lm. I, 
19, 1; III, 48, 5). En dan: maak een recht gebruik van 
de eenzaamheid. Wy lezen dat de Heiland zich menigmaal 
afzonderde om eenzaam te verkeeren met zijn Vader. Ook 
hierin heeft Hij ons een exempel nagelaten. Hij had er 
behoefte aan. Wij, Christenen, wij, voorgangers der ge- 
meente niet minder. Waarom? Door zich te veel in het 
leven te begeven verliest men zich onder de menschen, ver- 
liest men zijn zelfstandigheid : men houdt op zichzelf te zijn. 
En dit is toch zeker dat men om Christen te kunnen wor- 
den eerst zichzelf moet geworden zijn, gelijk, het tot zich- 
aelf komen van den verloren zoon een wederkeeren is tot 
den vader. Het gevaar van zichzelf te verliezen is niet denk- 
beeldig. Hoeveier leven is eigenlijk een schijnleyen. Hoevelen 
loopen met een overtuiging te koop, maken er zich warm 
voor zelfs, terwijl 't toch hun overtuiging niet is (lm. II, 5, 1). 
Welnu, in de eenzaamheid weerklinkt de stem van God in 
ons binnenste, de „inwendige getuige." In de stilte worden 
we verplicht tot ons zelf in te keeren ; maar daardoor brengt 
zij ons ook, bij recht gebruik, tot de waarheid, die vrij 
maakt, tot God terug. 

Zonder twijfel, in de wereld moeten wij onzen godsdienst 
in practijk brengen. Er is nog een hoogere Imitatio Cbristi, 
dan die waarvan Thomas a Kempis spreekt. Door de om- 
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ringende gevaren moet ons godsdienstig leven zich ontwik- 
kelen. Maar zonder een telkens ons terugtrekken iu de stilte 
zou ons. de kracht spoedig ontbreken. De krachten die wij 
in en tegenover de wereld noodig hebben moeten wij in de 
eenzaamheid, in de afzondering, in de meditatie, in het 
gebed op nieuw versterken. Vooral wij, evangeliedienaren* 
Voor ons is een telkens onderzoeken van ons zelven voor- 
waarde om te zijn wat wij wezen moeten ; een telkens afvra- 
gen of het beginsel van ons handelen wel het rechte is, of 
de middelen die wij gebruiken wel in overeenstemming zijn 
met den aard van ons werk. In de stilte overzien wij die 
vragen het best , omdat we er dan het diepst kunnen inzien. 
Daarbij, in tijden waarin geheime twijfelingen ons slingeren, 
waarin de teleurstellingen ons temeerslaan, de zorgen ons 
kwellen, tijden waarin we ons over zwakheid, lafheid, in- 
wendige zonden hebben te schamen; tijden waarin we een 
onverdienden zegen op ons werk zagen, waarin de goeder- 
tierenheden des Heeren een loflied op onze lippen bren- 
gen; in al zulke tijden verwijst de Imitatio ons naar de 
binnenkamer. Daar moet ons gebed, daar onze lofzang 
opstijgen. 

Bedachten wij dit meer, we zouden er bij winnen, ook 
voor de vervulling van ons ambt. WaM dit is de weg der 
ware levenservaring, der ware wijsheid. De leeftijd geeft 
ons die ervaring niet. „Men kan lang geleefd hebben zonder 
veel geleefd te hebben", zegt Vinet voortreffelijk (in zijn; 
La Solitude recommandée au pasteur, opgenomen in de 
Nouv. Etudes). 

De feiten van ons leven, ook van ons ambtsleven in 't 
licht der overpeinzing, daarin ligt de ervaring. Ons werk is 
moeilijk, zoodat we er wel eens onder gebukt gaan. Thomas 
a Kempis geeft ons te verstaan hoe telkens weer aan kracht 
te komen. Zijn herinnering zij niet te vergeefsch. „Welaan, 
„broeders! gaan wij te zamen voorwaarts, Jezus zal met 
„ons zijn. Ter liefde van Jezzus hebben wij dit kruis op 
„ons genomen; ter liefde van Jezus zullen wij bij het kruis 
„volharden. Hij, die onze voorganger en leidsman is, zal 
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,,ook oDze helper zijn. Zte, otize Koning ^aat ons voor, die 
^jYoor ons strijdt. Volgen wij Sam met moed. 'Niemand 
i^deinze terug voor verschrildcingen. Laat ons gereed zijn 
,^om heldhaftig te sterven in den strijd. Laat ons onzen 
,,roem dien smet niet aan doen, dat wij het kruis zouden 
„verlaten/' (lm. III, 56, 6). 

Brakei P. C. IJssBi^iKa. 
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Het voortbestaan van het mensclielijk geslacht. 

Prae-existentianisme, Creatianisme, Traducianisme 
(Generatianisme). 

(Vijfde Dogmatiesch Fragment), 



X. 



Het generatianisme en de theologie in engeren zin. 

Wij komen nu terug op het probleem aan het eind van 2 
aangewezen. Vóór de ontogenie der ziel stelde ons het phy- 
siologiesch en psychologiesch onderzoek. Blijft ook hier de 
grondwet, waaraan het ontstaan van het nieuwe in de con- 
servatio mundi gehoorzaamt , van kracht: uit twee bestaan- 
den ontstaat het nieuwe derde door een proces telkens 
gewijzigd naar mate wij stijgen of dalen langs den ladder 
der bestaanshiërarchie? Ontstaat de ziel van het kind uit 
die van zijnen vader en zijne moeder? 

Ten allen tijde verhieven juist hier tegen de creatianisten 
hunne stem. Hier was het zwakke punt der generatianlsti- 
sche theorie I Hier werd haar verkapt materialisme openbaar 
in het als deelbaar voorstellen van de onstoffelijke ziel. Is 
de ziel van het kind uit de zielen der ouders dan zijn deze 
laatsten minder, kleiner geworden: er is van-af-gegaan. 

Laat ons die bezwaren kalm wikken en wegen! 

In de eerste plaats dan hebben de creatianisten niets in te- 
brengen tegen het pbysiologiesch feit dat het lichaamlijk orga- 
nisme van het kind uit het lichaamlijk organisme der ouders 
is. Werd dan dit laatste gedeeld? Verminderde 't, zóó dat het 
na iedere geslachtsacte afnam ? Het staat vast dat zulks niet 
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het geval is. Indien het sperma een integreerend deel van 
het vaderlijk organisme ware en het ovuul een integreerend 
deel van het moederlijke, d4n ware er afname. Maar nu — 
de telingsstoffen zijn producten van de ouderlijke orga- 
nismen. Deze laatsten blijven op-zich-zelf ongescho'nden na 
aflevering van die producten. Kiemcellen zgn, naar Weis- 
mann's bepaling, juist zulke cellen „die aan het levensonder- 
houd der individuen geen deel nemen, maar die uitsluitend 
de dragers zijn van 't voortbestaan der soort" i). Uit de 
wederzijdsche doordringing van die producten ontstaat het 
nieuwe lichaam. In die telings-producten nü, die leven, 
huizen zielen, of liever, ziels-potenzen. Dat is juist het cha- 
rakteristieke onderscheid tusschen telings-product en integree- 
rend, deel van het lichaamlijk organisme. Worden mij armen 
en beenen afgezet en wordt dus mijn lichaam verminkt tot 
een romp , dan zijn die armen en beenen aanstonds zielloos : 
dood. Het uitgestooten spermatozoied daarentegen, blijft, 
onder gunstige omstandigheden, leven. Nu is er in de schep- 
ping geen leven dan door de ziel. Dus leeft het spermatozoied 
door eene zieL. En die ziel is dezelfde waardoor het vaderlijk 
organisme leeft. Is er dan afname van de vaderlijke ziel? 
Hitr raken wij aan den cardo quaestionis. En. — al 'klinkt 
het paradoxaal — hier beschuldigen wij de creatianisten , 
of liever de tegenstanders van het generatianisme, dat zij 
materialistiesch denken over de pneumatische ziel. Dat doen 
zij door op haar toe-te-passen denkvormen die alleen 'op 
stoffelijk gebied gelden. Zóó kunnen zij niet in heel zijne 
beteekenis het woord van den Schepper, dat zegenend woord,, 
waardeeren: „Weest vruchtbaar en vermcLigvuldigt!" 

Welaan! Wat heeft een geestelijk bestaan te maken met 
begrippen als groot, klein, dun, dik, minder, meer? Mijn 
lichaamlijk organisme leeft — en niet eén gereformeerd 
creatianist zou dit tegengesproken hebben , of zal het tegen- 
spreken! — .door mijne pneumatische ziel. Worden mij de 
armen afgezet en de beenen dan blijft mijn verminkt orga- 



1) Dr. J. P. Tan Bemmelen a. w. bldz. 2. 
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nisme leven door de pneumatische ziel. Is die ziel dan in 
• verdikten toestand tegenwoordig in dat kleiner geworden 
organisme? Immers neen! Want bij geestelijk bestaan is 
geen sprake van dun of dik, van groot of klein! En denk 
ik mij mijn lichaam tienmaal grooter geworden dan zou 
diezelfde eene ziel in dat geheel en al zijne deelen op 
dezelfde wijze blijven inwonen. Nog eens: op niet-stoffelijke 
grootheden moet men den maatstaf niet aanleggen die voor 
de stoffelijke past. „Wie de ziel lengte, gewicht toeschrijft, 
spreekt ongerijmd'^ merkt Is. Vogels terecht op ^). Dat 
wilden de middeleeuwsche scholastieken leeren toen zij — 
hairklovers meer in schijn dan in werkelijkheid ! — de 
vraag behandelden hoeveel engelen wel staan konden op de 
punt van een naald. 

Krachtens den wil van den Schepper heeft de ziel het 
I vermogen zich zelf te poneeren — als ziels-potenz — in het 

stoffelijk telingsproduct van het door haar beheerschte orga- 
nisme en toch zich zelf te blijven. A poneert A — potenz 
en blijft A. 
j Hier nu opent zich, naar het reeds vermelde woord van 

j Dr. Mees, een nieuw, hooger gezichtspunt dat in de vlakte 

! der ervaring^ verborgen bleef. Hier moet de bespiegeling 

I een bescheiden poging wagen om het ervarings-gegeven te 

[ verklaren. Wie alle speculatie dwaasheid acht late wat nu 

; onmiddellijk volgt ongelezen. Wij voor ons trachten over 

! dit anthropologiesch vraagstuk het licht te doen schijnen der 

; Theologie, Want wij meenen dat de orthodoxe theologie in 

[ engeren zin het generatianisme komt bevestigen en deze 

, theorie als de consequente doorwerking aanbeveelt van de 

[ waarheid dat de mensch geschapen werd naar Gods beeld, 

; volgends Zijne gelijkenis. 

Wat is de „rechtzinnige" Godsleer onzer Formulieren van 
Eenigheid? In de „Belijdenis des Geloofs der Gereformeerde 



1) Vraas[stukken der Zielkunde. Verstand en rrge wil, door Is. Vogels 
S. J. Professor te Maastricht. Amsterdam , C. L. van Langenhuijsen. 1900. 
bldz. ]36. 

TheoL Studiën 1901. 19 
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Kerken in Nederland" lezen wij — Art. I — „Wij ge- 
looven. . . . dat er is een eenig en eenvoudig geestelijk wezen, 
't welk wij God noemen" i). „Credimus. . . . unicam esse 
et simplicem essentiam spiritualem , quam Deum vocamus'' ^). 
Art. VIII: „Wij gelooven in een eenigenGod, die een eenig 
wezen is, in hetwelk zijn drie personen, in der daad en 
waarheid en van eeuwigheid onderscheiden naar hunne onrnede- 
deelbare eigenschappen, namelijk de Vader en de Zpon en 
de Heilige Geest." „Credimus in unum Deum, qui est unica 
essentia, in qua tres sunt personae, incommunicabilihus 
proprietatibus ab aeterno revera ac reipsa distinctae : nempe 
Pater, Filius et Spiritus S." — Art. X: „Wij gelooven dat 
Jezus Christus naar Zijne goddelijke natuur de eeniggeboren 
Zoon Gods is, van eeuwigheid geboren: niet gemaakt, noch 
geschapen (want alzoo zoude Hij een schepsel zijn); maar 
eenswezens met den Vader." „Credimus Jesum Christum 
respectu naturae ipsius divinae unicum esse Dei filium ab 
aeterno genitum, non factum aut creatum (esset enim crea- 
tura) sed eiusdem cum Patre essentiae." 

In overeenstemming met de „Belij lenis" leert de Heidel- 
berger (Zondag XIII) dat „Christus Gods eeniggeboren Zoon 
genaamd wordt omdat hij alleen de eenige natuurlijke Zone 
Gods is", en (Zondag XIV) „dat de eeuwige Zone Gods. . . . 
waarachtig en eeuwig God is en blijft" 

Onze „Belijdenis" — Art. IX — verwijst naar „de drie 
geloof ssommen namelijk der Apostelen, van Nicea, en van 
Athanasius," Het z.g. „Apostolicum" zegt, „Ik geloof in 
Jezus Christus zijnen (d. i. Gods, des Vaders) eeniggeboren 
Zoon." „Credo in filium ejus unicum" (Forma Romana). 
„Credo in unico filio ejus" (Forma Aquilajensis). „Credo in 
filium ejus unicum, Deum et Dominum nostrum" (Forma 
Hispanica). „Credo in J. C. filium ejus unigenitum, sem- 



1) De Symbolische schriften der Nederlandsche Herrormde Kerk in sui- 
Teren, kritisch bewerkten tekst haar aangeboden tot wettig gebruik door 
J. J. van ToorenenbergCD, 1869. 

2) Libri Symbolioi Ecclesiae Beformatae lïederlandicae. Edidit Henr. Bgb. 
Tinke. 1846. 
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piternum" (Forma Gallicana). ^^Ukttsvu sU X. I. rov vkv xutov 
fiovo^6V}j" (Forma Marcelli Ancyrani). ^^ïIkttsvu sU tov Kupm I. 

TOV X. TOV (AOVOySVyi XVTOV VlOV^ TOV TTpCOTOTOüOV 7rai(r^g K.TI<T600^ , TOV 

TTpo ciïccvcov suioKi^ TOV TTixTpog ycwtjêevTo,^' ' (Forüxsi Alexandrina). 

„Ul(TT€VO/ZeV sU SVX KUpiOV I. X. TOV TOV êsOV KO^OVy êsOV €K SsOV , 

(pooq iK cpooTogy l^ccviv sa i^ooviq ^ vm /zovo^evif, ^rpuTOTOxov TXG-yjg 
Kti(T6(ü(;^ TT po 'jrxvTOQv Toov ouwvoiiv Ik TOV êsov TTXTpOq y6ySVViJfj(,£V0V. 

(Forma Caesareensis). „Credo in Dominum nostrum J. C. 
filium ejus unigénitum et primogenitum totius creaturae, ex 
eo- natum ante omnia saecula et non factum, Deum verum 
ex Deo vero, homoousion PatrL*' (Forma Antiochena). 

^JIt(7T6V0,U6V eU 6V^ KVptOV I. X. TOV VIOV TOV isOV TOV [AOVOysVVI , 

TOV 6K TOV TXTpog ysvvviievTx êsov x\v]9ivov irpo TTXVTcov ojcovav^* 
(Forma Hierolymitana i). Het Niceensche symbolum (325) 
is uitvoeriger dan de eerste redacties van het Symbolum 
Apostolorum: „Kju/ {TruTTfvofjtsv) eU ivx Kvptov 'lijoovv XpitTTOV 
TOV VIOV TOV BecVj ysvwi^^vTX sK Töy TTXTpog ^ovoyevvi^ tovt^ sotiv 
6K Tijg bvtnxq tov TnxTpog ^ (dsov sk 0föy, (J)ag sk (puTogf &sov 
iXvidivov iK ®sovci\yiiivoVy ysvv^êevTXj ov Trot^isvTX^ 0[j(,oov7iov Tcp 
TTXTpC^ 2), De formule, aan Atbanasius den vader der ortho- 
doxie toegeschreven, maar ten onrechte — 't stuk werd 
waarschijnlijk tegen het eind der 5© eeuw gesteld! — luidt: 
„Pater a nuUo est factus, nee creatus, nee genitus. Filius 
a Patre solo est , non factus , non creatus , sed genitus" ^\ 
Beroept onze ^Belijdenis" zich verder op „'t gene daarvan 
bij de Ouden in gelijkvormigheid van dien besloten is" — 
wij behoeven nóch alle leerbepalingen van conciliën en sy- 
noden te vermelden, noch den ontwikkelingsgang der theo- 
logische dogmata te schetsen, nóch tot de schriftuurlijke 
gegevens op te klimmen. Dit staat vast : de orthodoxie huldigt 
in hare theologie het generatianisme. God de Vader, wiens 
bypostatische eigenschap is, van, uit, geen anderen persoon 



1) of. Bnohiridion Symbolorum et Definitionam etc. edid. H. Denzioger. 
Bditio Sexta. (1888). p. 1-8. 

2) of. Deniinger o. ]. p. 9. 

3) cf. Denzinger. o. 1. p. 36. 
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te zijn, genereert God den Zoon. Die generatie is eeuwig. 
Er is geen oogenblik te denken waarop zij een aanvang 
nam, D4t zou ten opzichte van den Zoon in zich sluiten 
het: ijv TTOTs he ovk viv. Maar tegen die ariaansche ketterij 
gespte de orthodoxe theologie juist het harnas aan. Het 
genereeren des Vaders neemt niet een aanvang, verwe- 
zenlijkt zijn werk en houdt op. 't Is eeuwig , d. i. staat 
boven den denkvorm van den tijd, zoodat daarop de begrip- 
pen van verleden, heden en toekomst, niet toegepast kunnen 
worden. En dit genereeren , dat eeuwig is , waarbij natuurlijk 
alle physiesch proces buitengesloten is, is volstrekt in zijne 
actie. Die gegenereerd wordt is niet minder, geringer dan 
die genereert. Neen, maar „Licht uit Licht, God uit Gód" 
zegt Nicea. De Zoon is het uitgedrukte beeld van 's Vaders 
zelfstandigheid {ym . , . . «i/ . . . x^P^^"^^? '^^^ v'7rocrTXa6a(; airou 
si. ieou^ Hebr. 1 : 1 — 3). A poneert A, niet potentieel maar 
reëel. Naar ontologischen inhoud — indien ik 't zoo eens 
zeggen mag — is er tusschen beiden geen verschil Er is 
alleen modaal te onderscheiden tuöschen A poneerend en A 
geponeerd. De Vader genereert maar is niet gegenereerd. 
De Zoon is gegenereerd maar genereert niet. Evenmin bedoelt 
de orthodoxe theologie dat door de eeuwige generatie de 
ov7ta van den genereerende zou verminderen, afnemen. In 
dit geval zou de eeuwige generatie, daar zij eene absolute 
actie is , eene absolute zelf- vernietiging zijn. A poneerend 
zou geheel opgaan en zijne zelfstandigheid verliezen in A 
geponeerd. Dit is orthodoxe leer:^6od de Vader van eeuwig- 
heid tot eeuwigheid genereerend is en blijft steeds God de 
Vader. A poneert A en blijft A. Joh. V : 26 is hier de 
bewijsplaats: 'n^Trsp yxp o T(Ztkp sx^i ?«Jjï' sv èxvTCfl, ourug 
)cx) TCfi ui^ êicüKsv i^coviv ix^iv sv ixvrcp. God de Zoon van 
eeuwigheid tot eeuwigheid gegenereerd is steeds God de Zoon. 
„Willen wij dan geven eene korte beschrijvinge van deese 
Generatie of Teelinge des Soons" — doceert Johannes a 
Marck, die onder de gereformeerde scholastici over deze 
materie handelende, een der heldersten is — „soo seggen 
wij dat die is: Eene eeuwige, en onbegrijpelijke Mededeelinge 
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van het eenige, en Selve Goddelijke Weesen van den Vader 
aan den Soone" ^). Mysteries des goddelijken bestaans tracht 
de orthodoxie te vertolken ! Wie op die poging uit de hoogte 
neerziet vrage zich af hoe hij ontkomen za) aan de draaikolk 
van het pantheïstiesch sv kxi ttxv of aan de levenlooze 
woestenij van het deïsme. 

Wij hebben ons hier in deze stoffe niet te verdiepen veel 
minder er kritiek op uit-te-brengen. Wij laten haar op dit 
pas voor wat zij is! Maar op grond der orthodoxe theologie 
i. e. z. moeten wij wel de voornaamste tegenwerping der 
orthodoxe creatianisten afwijzen. Bij monde van Polanus a 
Polansdorf, een hunner uitmuntende tolken, verwerpen zij 
het generatianisme in de eerste plaats op dézen grond: 
„Quia anima est ifxspifrroi; i. e. inpartibilis , ideo nee generat, 
nee generatur; est enim substantia incorporea seu spiritualis, 
sicut angelus non generatur ab angelo, quia est substantia 
ifjLêpi<rTG(;^* 2). Van dit argument brengen wij al dadelijk het 
laatste gedeelte buiten rekening. De eene engel ontstaat 
niet uit twee andere engelen omdat de engelen geen geslacht 
vormen. Wat den nervus van de tegenwerping betreft, dat 
de ziel nóch teelt nóch geteeld wordt omdat zij eene 
onlichamelijke, geestelijke zelfstandigheid is — wij dringen 
terstond aan op het onderscheid tusschen lichamelijk en 
geestelijk genereeren. Het eerste veronderstelt deeling, het 
tweede niet. God de Vader die den Zoon genereert — wat 
ook Polanus erkent — is xpLspKrro^; ^ inpartibilis. God de 
Zoon, door dën Vader gegenereerd, is i,u6pt(rTo?j inpartibilis, 
substantia incorporea seu spiritualis. Het is duidelijk dat 
de orthodoxe creatianisten met twee maten meten. Hunne 
theologie i. e. z. huldigt eene ontologie die zij in hunne anthro- 
pologie trappen. En zóó blijft er van hun hoofdargument 
geen stuk heel. 

Blijkt alzoo het anthropologiesch generatianisme in over- 
eenstemming met de orthodoxe, speciaal de gereformeerde 



1) Het Merch der Christene Gotgeleertheit. ed. 1705. blds. 132, 
«) o. 1. V. 31, 
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theologie i. e. z. het verrijkt en verdiept ook de leer van het 
beeld Gods in den mensch. In eene vorige dogmatische 
studie ontwikkelden wij dit leerstuk en kwamen wij hoofd- 
zakelijk tot deze slotspm: De mensch, naar Gods beeld » 
volgends Gods gelijkenis geschapen, wil, gelijk. God wil; 
denkt, gelijk God denkt; is persoonlijkheid, gelijk God per- 
soonlijk is 1). Nti zegt de generatianistische theorie: zijt 
gij, o mensch, naar het beqld des Drieëenigen — in het 
voortbestaan der menschheid, als een geheel gedacht, zien 
wij eene weerkaatsing, eene afschaduwing van wat in de 
oekonomie des goddelijken Wezens is. Die weerkaatsing is 
flauw. Die afschaduwing is zwak. Want de grens tusschen 
God en mensch , tusschen den Creator en de creatura blijft. 
Wat in de Godheid eeuwig is, boven den tijd verheven, ge- 
beurt telkens wéér in de menschheid, onderworpen aan den 
tijd. Wat in de Godheid volstrekt is, gebeurt in de mensch- 
heid op betrekkelijke wijze. Wat in de Godheid onmiddellijk 
is (ttvsv/zx yctp o êsog) , heeft in de menschheid door bemid- 
deling van stoffelijke bestanddeelen plaats. Die onderschei- 
ding moet zoo streng mogelijk gehandhaafd worden tot in 
haar laatste gevolgen. Maar dat verhindert niet dat wij ook 
hierin zien Gods beeld in den mensch : gelijk God de Vader 
den Zoon genereert en van eeuwigheid tot eeuwigheid God 
de Vader blijft, onverminderd, ongedeeld, heeft Hij in Zijn 
schepsel den mensch het vermogen gelegd zich zelf in beginsel 
te stellen en toch zich zelf te blijven,' onverminderd, ongedeeld. 
Gods Vaderschap ten opzichte van den Zoon is niet eene 
leertrope in beeldentaal naar de werkelijkheid van óns vader- 
schap opgesteld, maar is de eeuwige werkelijkheid, de archetype, 
weerkaatst in ons tijdelijk, creatuurlijk vader-zijn. Een mysterie 
op anthropologiesch gebied! roept misschien deze of gene 
spottend uit. Wij andwoorden dat wij voldoende doordrongen 
zijn van de beperktheid onzer wetenschap, om ons hoopvol 
te buigen voor geëerbiedigde mysteries , vooral wanneer rustige 



1) cf. De Mensch geschapen naar Qods beeld rolgends Zijne gelijkenis. 
Theol. Stud. IX, bldz. 209—248. 
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waarneming van de ons omgevende waereld ons voor die 
mysteries plaatst. 

Maar de analogie tusschen orthodoxe theologie i. e. z. en 
anthropologie moet verder worden doorgezet. Naar Gods 
beeld geschapen mensch is niet alleen de maq» maar ook 
de vrouw. Anders ware de vrouw niet mensch. De ééne 
menschheid echter treedt in twee geslachten op en blijft 
door deze voortbestaan. In den man, naar Gods beeld ge- 
schapen, legde de^ Schepper de potentie zich zelf in kiem, 
in beginsel te poneeren in het bezielde sperma. In de vrouw, 
naar Gods beeld gevormd, legde de Schepper de potentie 
zich zelf in kiem, in beginsel te poneeren in het bezield 
ovuul. Uit het saamkomen van dié twee bezielde beginselen 
procedeert ^de nieuwe mensch. 

Terstond treden hier de creatianisten tegen ons op. „Com- 
ment admettre que T^me, substance simple, que Ie moi 
humain, eet element identique de la personnalité humaine 
puisse être la resultante de deux facteurs?" vraagt Grétil- 
lat ^) — welsprekende tolk van velen. 

Wat leert wederom de theologie i. e. z. ? Onze „Belijdenis" 
zegt, Art. VIII: „De Heilige Geest (is) de eeuwige Kracht 
en Mogendheid uitgaande van den Vader en den Zoon." 
Art. XI: ,Wij gelooven en belijden ook, dat de H. Geest 
van eeuwigheid van den Vader en den Zoon uitgaat, niet 
zijnde gemaakt noch geschapen, noch ook geboren, maar 
alleen van beiden uitgaande." De Katechismus leert, korter, 
van den H. Geest (XX© Zondag) „dat Hij te zamen met dén 
Vader en den Zoon waarachtig en eeuwig God is." Het 
„Athanasianum" heeft: „Spiritus Sanctus a Patre et Filio, 
non factus, nee creatus, nee genitus, sed procedens*' 2). 
Maar de echte Athanasius was veel uitvoeriger dan het stuk 
dat op zijn naam doorgaat! Bij hem luidt het laatste ge- 
deelte van de Forma Alexandrina Symboli Apostolorum: 

„X«/ 7rt(TT€U0fji>€V slg TO TTVSUfAOC TO CC'/iOU , TO OUK ih^OTptOV TFOcTpOq 



1) O. o. p 510. 

2} Denziu^er. o. 1. p. 36. 
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KXvirov' eet -). 

Beamen de orthodoxe creatianisten de processie van den 
H. Geest „patre filioque", behoudens diens „eenvoudigheid", 
noemen zij diens „Uitgang", bij monde van h, Marck, „zijne 
personeele Eigenschap" ^) dan zwelgen zij een kemel in, 
uitzijgende het mugjen, wanneer zij de processie der nieuwe 
menschenziel uit de vaderlijke en moederlijke op grond van 
de „animi simplicitas et spiritualitas" verwerpen. Hier geldt 
de argumenteering a fortiori. „Gelijk vader Cata het, op 
voetspoor der Heilige Schrift, zoo schoon heeft uitgewerkt, 
is heel de creatuurlijke schepping één afspiegeling van wat 
in het Eeuwige Wezen door de drie Personen in volzalig. 
liefdeleven doorleeft wordt" 3). De leer van Vader, Zoon en 
Heiligen Geest, van de drie hypostasen in het ééne goddelijke 
Wezen en hare onderlinge betrekking, is niet eene theologische 
phantasie, per viam eminentiae naar ons ontstaan gedicht. 
Zij is uitdrukking der eeuwige, boven-tijdelijke werkelijkheid. 
Deze reflecteert zich in ons creatuurlijk , in den tijd plaats 
vindend, ontstaan en bestaan. Bij de processie des Geestes 
uit den Vader en den Zoon is geen sprake van menging. 
H Is een zuiver metaphysiesch proces. Zóó ook ontstaat de 
nieuwe menschelijke ziel door een zuiver metaphysische actie 
bg gelegenheid van de physische telingsacte. De karyokinese 
is de stoffelijke, physische dooréénmenging der manlijke en 
vrouwelijke telingsproducten , maar die reeds — in het onbe^ 
wuste — beheerscht wordt door de, langs metaphysischen 
weg, pneumatiesch geprocedeerde ziel. 

In dagen, ook van dogmatische afstomping, in tijden waarin 
eene Apologie die de „hoofdzaken" redden wilde het dog- 
matiesch denken beperkte, zag men niet in, wat toch zoo 
helder is als de dag: verwerping van het anthropologiesch 
generatianisme op ontologische gronden voert met logische 



1) ibid. p. 6. 

2) a. w. bldz. 136. 

3) Dp. A. Kuypep. B Voto I. bldz. 354. 
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strengheid tot Verwerping van heel de Triniteitsleer. OnduKl- 
baar is het dualisme dat op theologiesch gebied zich buigt 
voor mysteriëen, die het op anthropologiesch gebied, ouder 
de leuze van spiritualisme niet dulden wil. De Triniteiteleer 
veroordeelt als een praatjen, de zich gewichtig voordoende 
beschuldiging als zou de generatianistische theorie tot eene 
materialistische psychologie leiden. 

Inderdaad werd die beschuldiging — en niet sedert gister ï 
-^ tegen haar ingebracht. Gij, generatianisten , laat de aiel 
ontstaan uit de stof! Zie hier hoe ,Polanus a Polansdorf de 
beschuldiging formuleerde. Het generatianisme moet vallen : 
„Quia anima est intelligens et immortalis; nihil autem intel- 
ligens et immortale ex facultate atque potentia mateiïae 
potest elici.'* Dit geven wij terstond gewonnen. Maar het 
argument raakt ons niet. Wij beweren niet dat de ziel uit 
eenig vermogen, uit eenige kracht der materie ontstaat, Lij 
wijze van etheriseering of , sublimeering. De stof immers, hoe 
verdund 9 hoe verfijnd ook gedacht, blijft stof. En de geest 
— bij wien men niet spreken kan van verdunning ot ver- 
dikking — blijft geest. Dit leert het generatianisme: uit h^t 
door God gezegend saamkomen der telings-producten vhh 
man en vrouw als vertegenwoordigers van het ééne meu- 
schelijke geslacht^ ontstaat de nieuwe mensch geheel. Onder- 
scheidt gij, wat in de werkelijkheid niet te scheiden is^ 
lichaam en geestelijke ziel, dan ontstaat door generatie en 
processie de ziel uit de ziel gelijk het lichaam uit het licbaaui 
ontstaat Het eerste geschiedt naar de ons nog niet ont- 
sluierde wet der voortbrenging van het onstoffelijke uit het 
onstoffelijke. 



Het generatianisme en de hamartiologie. 

Wij zouden de grenzen, voor déze studie afgebakeml, 
overschrijden, indien we heel de hamartiologie thands out 
wikkelden. Hiertoe moeten wij ons bepalen: tot.de yaststel* 
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liDg van het begrip ^erfzonde" — want dddrop en niet op 
de daadzonde komt het thands aan — én tot de bewijsvoering 
dat de erfzonde , ernstig ingedacht , het generatianisme eischt. 

In de geheimenis van den -zondeval onzer protoplasten is 
de tragaedie der menschheid , naar haar nachtzijde , gegeven. 
Ëenig waren de protoplasten in hun ontstaan, dat niet door 
teling plaats vond. Eenig waren zij in hun éérst normaal 
bestaan, dat door geen zonde ontcierd was. Eenig blijven 
zij in de geschiedenis der menschheid, die in hen haar aan- 
vangspunt had. Eenig was hunne eerste zonde. 

De mogelijkheid van te zondigen (posse peccare) was in 
hun wezen gegeven — de werkelijkheid er van niet, veel 
minder de noodzakelijkheid er van. Dit laatste te leeren zou 
zijn het wettigen van de zonde, d. i. het ontkennen van de 
zonde als zonde. De zonde stond ontkennend tegenover de 
oorspronkelijke natuur der protoplasten. Zij was de ontluiste- 
ring er van, de berooving, ja, in beginsel, de vernietiging. 
Dat die vernietiging zich niet doorzet is alleen te verklaren 
uit Gods algemeene genade, die beperkend, stuitend optreedt 
Want in beginsel is iedere ontkenning, ideëel doorgedacht, 
terugbrenging tot het niet-zijn. 

Bij de menschheid uit de gevallen protoplasten voortge- 
sproten, staat de zonde niet bloot ontkeonend tegenover 
haar experimenteel gegeven natuur, die gevallen natuur is. 
Zij is er ook de onwillekeurige uiting van. Adam's per- 
soonlijke , zondige daad bederft zijne natuur. De overgeleverde 
zondige natuur der Adamieten bederft hunne persoonlijke 
daden. „Onze natuur", zegt E. Naville, „maakt ons voor- 
beschikt tot het kwaad. . . . het is een feit dat onze 
natuur ons naar de zijde van het kwaad heendringt. . . • 
Wij zijn inderdaad van nature ten kwade geneigd" i). Ddt 
wordt uitgedrukt in de bekende schoolsche formulen: „per- 



1) Het YraagBtuk van het kwaad. Zeyen redevoeringen van Brnest Naville, 
Hbogleeraar in de wijsbegeerte te Geoève, correspondeerend lid van het 
Fransche instituut. Uit het Fransch vertaald dopr Dr. J. H. C, Bastin^. 
1368, hldz, lil. 
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sooa corrumpit naturam" en „natura corrümpit personam " 
De val der protoplasten is hel; „peccatum originale originans/' 
De gevallen toestand der metaplasten is het „peccatum ori- 
ginale originatum." De mensch, mét en in dit laatste optre- 
dende, blijft mensch. Hij kan van de ééne scheppings-orde 
niet overgaan tot eene andere. Hij kan nóch dier, nóch 
duivel worden. Maar in zijne bestaansorde treedt hij op 
ten kwade gewijzigd. Die wijziging ten kwade is niet het 
gevolg van zijne persooclijk volbrachte daad. Zij is de toe- 
stand waarin hij^ krachtens zijne afstamming noodwendig 
optreden móet. „Dass die Menschen überhaupt existieren''j 
zegt E. Ste^udel in een onlangs verschene artikel, „dass sie 
so, wie sie sind, mit ihren besonderen Anlagen, in der 
bestimmten Zeit, unter den so oder anders gearteten Ver- 
haltnissen zur Welt gekommèn sind — das alles liegt vor 
oder ausserhalb ihrer eigenen Willenssphare" ^). - Adams 
persoonlijk volbrachte zonde bereidt den ethischen toestand 
waarin hij voorts leeft en waarin zijn kroost geboren wordt 
naar de voortspruiting van het ééne geslacht uit het andere, 
In het normale werd Adam geschapen. Immers „peccatum 
originale'' wil niet zeggen dat de zonde bij het ontstaan der 
waereld; of bij het eerste optreden der menschelijke natuur 
gegeven was ! Ddt gnostische gebeuzel strijdt tegen Schrift 
en geweten. Originale ziet op den oorsprong van den ge- 
boren mensch. Originale staat tegenover de eerste daad- 
zonde van Adam, die zélf geen peccatum originale had, éii 
tegenover onze daadzonden, die er uit voortvloeien. 

In het abnormale worden wij geboren. Met een treffende 
beeld drukt Ebrard het als volgt uit : „Der natürliche Mensch 
wandelt auf der Lavarin Ie eines Fulkans , und dieser Vulkan 
ist das disharmonisch-gewordene seelisch-leibliche Leben, das 
er von seinen Eltern geerbt bat" ^), 



1) „Die Wahrheit von der Praexistenz Christi in ihrer Bedeu tung Mr 
christUches Glauben und Leben", (Schluas) in „Neue kirchliche Zeitschrift" 
herausgegebec von Wilhelm Engelhardt. 1901. S. 15, 

2) Christliche ^ogmatik. 1802. I. S. 427. 
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Den normalen toestand kunnen wij kort charakteriseeren 
door te zeggen dat het doel der Schepping — Gods eer — 
in Adam, vóór den val bereikt was, naar den aart zijner 
bestaansorde, naar den graad zijner aanvangende ontwik- 
keling. Adam bestond theocentriesch en dus philantropiesch. 
Dóór, tengevolge van , den val bestaat hij, ontstaan, krachtens 
natuurlijke afstamming en bestaan naar natuurlijke ontwik- 
keling de, uit hem voortgekomen geslachten, ego-centriesch 
eo dus misanthropiesch. „Dat de mensch niet Oody maar 
zichzelven van ganscher harte liefheeft, dat is de zonde" '). 
Maar trots en te midden van die ethische debacle blijft 
A lam mensch. God duldt geene uitwissching van de schep- 
pings-typen. Adam wordt oer-vader van een menschenge- 
slacht dat niet uit zonde* en misdaad- automaten bestaat, 
evenmin zich*zelf, door eigen kracht, tot het theo-centrische 
herstellen kan — zooals het pelagianisme dweept — maar 
toch hersteld kan worden — overgebracht uit het ego-centrale 
in het theo-centrale , d. i. verlost en geheiligd — wat het 
fatalisme met een weemoeds-vloek ontkent. 

Déit alle mensch, uit menschen geboren, in abnormalen 
toestand aanvangt, van nature zondaar is — ziedaar de 
werkelijkheid waar wij van uitgaan. In onze dagen is het 
niet noodig die werkelijkheid uitvoerig te betoogen. Onder 
de lieden die denken, nadenken, zijn geen pelagianen meer, 
een enkele in fossielen toestand uitgezonderd. „De leer der erf- 
zoA^e", zegt de geestvolle historicus Heinrich von Threitschke, 
„is een van die stellingen, waarvan de geschiedenis op elk 
harer bladzijden de waarheid bewijst" 2). Van het praktische 
pelagianisme spreken wij thands niet. De werkelijkheid dat 
alle menschen als zondaar geboren worden, beschaamde 
Rousseau's „retournons a la nature." Zij werd telkens en 



1) F. Bettex. Symboliek der Schepping en der Eeuwige Natuur, üit het 
Duitsch Tertaaid door H. J. Hana. Met inleidend woord van Dr. J. Th. de 
Visser, Predikant te Amsterdam. Wenk & Birkhoff, Botterdam. 1899. 
bldz. 23. 

2) Aangehaald naar ,> Wetenschappelijke Bladen" Maart 1900. Bldz. 370. 
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telkens weer bevestigd door de geschiedenis der godsdiensten, 
door die der Christelijke zending, door de Ethnologie: de 
natuur- volken gelijken meer op tijgers dan op vriendelijke, 
idyllische gestalten. Die werkelijkheid dringt zich op aan 
den paedagoog: het jonge kind is een exponent van zelfzucht 
onder aanlokkelijk uiterlijk. Alle goede opvoedings-praktijk 
is eene voortdurende poging tegen de zelfzucht. „Het sterk 
egoïstisch karakter der kinderen" — Dr. C. J. Wijnaendts 
Francken merkt het juist op — ^ is slechts in het rechte 
voetspoor te houden door straf en belooning" ^). Die werke- 
lijkheid drong de wijsgeeren, op verklaren uit, tot het 
opbouwen van allerlei theorieën: de dichterlijke der prae- 
exis ten tiani sten; de fatalistische der manichaeërs; de juridische 
der creatianisten. 

Die abnormale werkelijkheid staat dus vast. Elen ieder be- 
aamt de volgende woorden van Ds. Sillevis Smitt : „Wat heeft 
men gespot en gespeeld met het leerstuk der erfzonde, en 
voor ieder wie pelagiaansch of indeterministisch was aan- 
gelegd, alle voorbeschikking loochende, was geen kool te 
zwart, om die zwartgallige belijdenis te teekenen. Een afdalen 
in de diepten der gevangenissen heeft echter ontnuchterd, 
en al laat men het zich dan , gelijk eigenaardig is uitgedrukt, 
liever „door den kerker dan door de kerk" vertellen, — 
yan erfelijkheid en aangeboren misdadigheid te spreken, 
schokt niemand meer" ^). 

Wij hebben in hoofdzaken den toestand van den natuurlijk- 
geboren mensch te teekenen. Dat doen wij , volgends onze op- 
vatting van de verhouding tusschen Confessie en Dogmatiek, 
aan de hand onzer Belijdenisschriften. Zoo noodig oefenen wij 
op het, daarin geleerde, kritiek — wél in het oog houdende 
dat ons onderwerp niet is de erfzonde als zoodanig, maar het 
verband tusschen haar en de theorie van het generatianisme. 



- 1) Sociale Ethiek. Wijsgeerig-sociologisch Onderzoek. Haarlem. H. D. 
Tjeenk Willink. 1897. bldz. 103. 

1) De Leer Tan Lombroso en de positieye School door P. A. E. Sillevis 
Smitt, y. D, M. te Botterdam. «Kampen. J. H. Kok. 1900. bldz. 8. 



Digitized by 



Google 



2t8 

„Door Adam's ongehoorzaamheid" leert de Belijdenis, — 
Art XV — „is de erfzonde uitgebreid geworden over het 
gansobe menscbelijke geslacht/' Wat is die erfzonde, dat 
peccatum originis? Ëene daad, zooals Adam's „ongefaoor* 
zaambeid", waardoor deze „zijne geheele natuur verdorven" 
heeft? ^) Zeker niet! De erfzonde is „eene verdorvenheid 
der gehdele natuur en een erfelijk gebrek'' ^). Zij is dus een 
toestand, niet een daad. Immers met die verdorvenheid zijn 
„de kleine kinderen zelfs besmet in hun moeders lichaam" S). 
Gedurende de intra-uterine levensperiode nu is het kind tot 
daden, tot redelijke, tot zedelijke, d. i. met bewustheid vol- 
brachte , daden onbekwaam. Die verdorvenheid , dat erfelijke 
gebrek , brengt „in den mensch allerlei zonden voort , zijnde 
in hem als een wortel def-zelve" *). De zondige toestand dus 
openbaart zich, data occasione, in zondige daden. Die toe- 
stand is „zoo leelijk en gruwelijk voor God, dat hij genoeg- 
zaam is om het menschelijk geslacht te verdoemen" ^). (Jit 
dien toestand immers , springt de zonde altgd uit als op- 
wellend water, gelijk uit eene onzalige fontein" ^). Terecht 
verwerpt de Belijdenis „de dwaling der Pelagianen, die zeggen 
dat deze zonde niet anders is dan uit navolging" om te 
handhaven „dat 't geheele geslacht Adams door de zonde des 
eersten menschen in verderfenis en ondergang" is (Art. XV) 7). 

Die natuurlijke toestand is dus duidelijk ons lot^ niet onze 
daad , noch het gevolg van onze daad , maar het gevolg van 
de daad der protoplasten. Volkomen juist zegt de Confessie 
— Art. XVII — van Adam : dat hij zich in den lichamelijken 



1) Art. XIV t „totam naturam suam corrapit." 

2) ,,totiu8 natarse corruptio et vitium haereditarium/' 

3) „quo et ipsi infantes in matris suae utero polluti sant/' 

4) „Quodque yeluti radix, omne peccatorum genus in homine produoit." 

5) „Ideoque ita foedam et ezcecrabile est coram Deo ut ad generis homani 
condemnationem suffioiat./' 

6) ,,A88idue veluti aqua ebuUiens ex ea tanquam ex iufausta scaturigine, 
eccatum emanet.'* 

7) „Tota Adami progenies sic in perditionem et exitium, primi hominia 
culpa praecipitata.*' 
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en geestelijken dood geworpen en geheel ellendig gemaakt 
heeft Maar zeer onjuist en in flagranten strijd met wat — 
Art. XV — geleerd werd, luidt het einde van Art. XVI dat 
de metaplasten „in hunnen val en verderf zich zelveo ge- 
worpen hebben." Was ik in eenen bepaalden toestand reeds 
in mijner moeders schoot, dan is het duidelijk dat ik mij 
zelf niet door eene persoonlijke daad in dien toestand bracht. 
Nog eens : mijn lot is niet mijne daad. Wordt dan ook ?an 
de erfzonde, d. i. van die natuurlijke verdorvenheid, gezegd 
„dat zij genoegzaam is om het menschelijk geslacht te ver- 
doemen" dan is dit de kern van die uitspraak: De natuurlijke 
toestand waarin wij ontfangen en geboren worden is er een 
van verdorvenheid en gebrek , die — denken wij Gods eeuwi- 
gen raad in Christus weg — alle harmonische gemeenschap 
tusschen ons, verdorven Adams kroost, en den absoluut 
heiligen God, onmogelijk maakt. Die toestand — ons lot — 
zal zich, moet zich, zoodra wij handelend optreden, opeu- 
baren in zondige daden, die — ónze daden — ons feitelijk 
straf- schuldig stellen voor God. 

In alle hoofdpunten stemt de Heidelbergsche Eatechismug 
ten deze met de Belijdenis overeen. De Christen verkhtat t 
in dat leerboek (2«i^ Zondag, 5© andwoord) dat hij ,,vdu 
nature geneigd is God en zijnen naaste te haten" '). L>ie 
natuurlijke verdorvenheid is „uit den val en ongehoorzaam- 
heid onzer eerste voorouderen, Adam en Eva, in het paiadija, 
waar onze natuur alzoo is verdorven geworden , dat wij allen 
in zonde ontvangen en geboren worden" (3 : 7) 2). Zóó diep 
gaat dat verderf „dat wij ganschelijk onbekwaam ziJD tot 
eenig goed en geneigd tot alle kwaad" (3: 8)3). „De mensch 
heeft zich zelven en alle zijne nakomelingen, door het ingeven 



1) „Natura eniin propensus sum ad odium Dei et prozimi.** 

2) „Ex lapau et iaobedientia primorum parentum Adami et Eve«. Hiuc 
natura uostra ita est depravata, ut omnea in peccatis concipiamur tt 
nascamur.'' 

3) „Ut ad bene agendum prorsus non simus idonei, et ad omn@ fitium 
procÜYes./ 
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des Duivels en door moedwillige ongehoorzaamheid van deze 
gaven — die hem nl. in staat stelden om te doen wat God 
in Zijne wet van hem eischt — beroofd" (4:9) >). God nu 
,, vertoornt zich schrikkelijk beide over de aangeboren en 
werkelijke zonden en wil die door een rechtvaardig oordeel 
tijdelijk en eeuwiglgk straffen" (4 : 10) *). 

De Canones eindelijk luiden (Derde en Vierde Hoofdstuk 
§ 2 en § 3): „Zoodanig als nu de mensch geweest is na 
den val, zoodanige kinderen heeft bij ook voortgebracht, 
namelijk hij, verdorven zijnde, verdorvene; alzoo dat de 
verdorvenheid naar Gods rechtvaardig oordeel, van Adam op 
alle zijne nakomelingen (uitgenomen alleen Christus) geko- 
men is, niet door navolging, gelijk eertijds de Pelagianen 
gedreven hebben, maar door voortplanting der verdorvene 
natuur. 

Over zulks, zoo worden alle menschen in zonden ontvangen 
en kinderen des toorns geboren, onbekwaam tot r enig zalig- 
makend goed , geneigd tot kwaad , dood in zonden en slaven 
der zonde. En willen noch kunnen tot God wederkeeren, 
noch hunne verdorvene natuur verbeteren, noch zichzelven 
tot de verbetering van haar schikken, zonder de genade 
des wederbarenden Heiligen Geestes*' ^), 

Zóó komen wij , door de Canones geleid , tot ons speciaal 
onderwerp. Want hier ligt het moment waarop de theorie 



1) ,,Hoino, impulsore diabolo, sua ipsias oontumacia, se et omoem poste- 
ritatem divinis illis donis orbavit/' 

2) „Horrendis modis irascitur, cum ob innata nobis peccata, turn ob ea, 
quae ipsimet committimus: eaque iustissimo iudicio temporalibus et aeternis 
suppliciis pnuit." 

3) ,,QuaIis aatem post lapsum fuit homo, tales et liberos procreayit, cor- 
ruptus nempe corruptos: corruptione ab Adamo in ornnes posteros, solo 
Christo excepto, non per imitationem (quod Pelagiani olim voluerunt), sed 
per yitiosae natorae propagationem iasto Dei iadicio, deriyata. 

Baque omnes homines in peccato concipiuntur, et filii irae nascuntor* 
inepti ad omne bonam salntare, propensi ad malam, in peccatis mortai, et 
peccati servi; et absque Ppiritus Sancti regenerantis gratia, ad Denm redire» 
nataram depravatam corrigere, vel ad eius correctionem se disponere nee 
yolnnt, nee possunt/' 
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betreffende het ontstaan der nieuwe ziel zich aan de ham ar* 
tiologie aanknoopt. 

Hoe moeten wij dit geboorte-lot, dat aller is, in zondeen 
verderf, verklaren? Met het creatianisme komen wij hier 
leelijk in 't gedrang. Zij , die deze theorie aanhouden , moeten 
om er zich uit-te-redden , heil zoeken in allerlei juridiesch- 
theologische overwegingen, wel wat sophistiesch getint. Wij 
bespraken reeds , naar aanleiding van Dr. Bavinck's Dogma- 
tiek, de uitwendige imputatie-theorie. Tot nóg minder ge- 
lukkige constructies kwamen andere creatianisten. Zij deden 
wat zij toch zeker niet bedoelden. Zij kwamen de waarheid 
te na dat God de Heer rechtvaardig is. Onverkwikkelijk is 
't om te zien hoe, op het einde der negentiende eeuw^ een 
man als Ds. H. E. Gravemeyer, kenbaar uit zijn werk ^) als 
een gemoedelijk christen, op twee gedachten hinkt, ja en 
neen tracht te vereenigen, en Gode de schromelijkste wille- 
keur toeschrijft. Hij erkent: „Door voortplanting der ver- 
dorven natuur van Adam is de zonde erfzonde geworden: de 
verdorven vader bracht verdorvene kinderen voort. — Nog 
altijd en overal geldt de vraag en klacht van Job 14 : 4: Wie 
zal eenen reine geven uit eenen onreine? niet een — De 
mensch leeft van nature in de zonde , die van Adam is over- 
geërfd. — Adams verdorven natuur plant zich bij overerviog 
voort De wortel bedorven zijnde, brengt het verderf in al 
de takken overj is de bron onrein, zij kan niet andera dan 
onzuiver water opgeven, Adam bedorven zijnde, is geworden 
een bederver van zijne gansche nakomelingschap" 2). 

Tot nog toe loopt alles logiesch goed van stapel, liet 
één komt uit het ander voort. Men zou nu verwachten dat 
Gravemeyer in generatianistische richting koerst. Immers leei t 
dezelfde dogmaticus: „Adam wordt in de Schrift niet slechts 
voorgesteld als een mensch maar als de mensch. Hij is de 
kiem waaruit geheel het menschelijke geslacht zich ontwik- 



1) Leesboek over de Gereformeerde Geloofsleer. Sneek. J. J. WiBi^dw. 
1884. 3 D. 

2) a. w. II. bldz. 46^49. 

7%eol. Studiën 1904. 20 
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kelt. Hij droeg geheel de menschheid in zich. Ware hij na 
zijnen val aanstonds weggenomen , geheel de menschheid ware 
daarmede verdwenen. Door het verderf dat. in den wortel 
kwam werd heel de boom met al zijn loten aangestoken, üit 
Adam zijn alle menschen. Dus waren allen in hem. Alle 
menschen zijn slechts de vermenigvuldiging van den eersten 
mensch" i). 

Maar — de scholastieke traditie komt als een nevel op 
tdsschen zijn oog en de poolster waar hij naar tuurde ! „Het 
kind heeft zijne ziel niet van zijne ouders, maar van God." 
En nu leert Gravemeyer, op voorgang van a Marck, dat 
God „in den weg zijner wijze en rechtvaardige voorzienigheid 
tot voortbrenging van Adams nakomelingen aldus medewerkt, 
dat Hij, de ziel in haar lichaam inscheppende, aan haar, 
wegens Adams eerste zonde, de oorspronkelijke rechtheid 
onthoudt, namelijk wijsheid aan het verstand, gerechtigheid 
en heiligheid aan den wil, regelmatigheid en orde aan de 
hartstochten. Vandaar dat zij bloot staat voor allerlei dwa- 
ling en kwade begeerlijkheden" ^). 

Zooveel woorden, zooveel ergernissen voor het christelijk 
zedelijk bewustzijn, zooveel beleedigingen van Gods recht- 
vaardigheid ! Deze god-demiurg , die dus zielen in de lichamen 
inschept is niet onze God, is niet de God en Vader onzes 
Heeren Jezus Christus! Het lust mij niet déze variatie op 
het scholastieke thema in bizonderheden aan den kaak te 
stellen. Al wie niet verbijsterd is door zekere goocheltoeren 
der juristerij op theologiesch gebied ziet er de valschheid 
van in. De gemoedelijke woorden waarmee Gravemeyer zijne 
§ „Erfzonde" besluit — aU wilde hij een zalf leggen op de 
wonde aan ons geweten toegebracht — bevredigen ons niet, 
„Blijft hierbij veel raadselachtig, en kan men hier meer 
vragen dan antwoorden, wij zullen dan wel doen wanneer 
wij de vermaning van Augustinus behartigen: dat wij meer 
moeten toezien hoe wij van het kwaad door Christus bevrijd 



)) ibid. bldz. 61. 
2) ibid. bldz. 50. 
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worden dan hoe wij het van Adam hebben ontvangen; eveuah 
iemand in eenen kuil is gestort zich daar niet zoozeer over 
moet bekommeren om te weten op welke wijze hij er toch 
wel zij ingeraakt als veelmeer hoe hij er uit kan komen'' ^ )< 
Aagustinus mocht zóó spreken, hij die over den ziels-oor- 
sprong niet besliste. De scholastieke creatianisten mogen zoo 
niet spreken ^ zij die leeren dat God, de ziel inscheppende, 
haar onthoudt — wegens Adams eerste zonde, waaraan zij 
persoonlijk part noch deel had — wijsheid, gerechtigheid, 
heiligheid, regelmatigheid en orde; zij die niet stilzwijgend 
blijven staan voor de raadselen die het bestaan ons biedt, 
maar zich zelf en ons stellen voor de wonderbaarlijke uit- 
komsten van hun begripsgeknutsel. Veel beter en dieper 
dacht over deze stoffe onder de oudere gereformeerde dog- 
matici b.v. J. Bastingius (1554 — 1598). „Ende niemant derf 
hem verwonderen, hoet geschieden moge, dat wij (die noch 
niet en waren , als Adam sondichde) nochtans in hem besmet 
zijn. Want dat selue zal ons openbaer werden, wanneer 
Adam ende syne nacomelingen onderscheydenlyk aan go* 
mercLt werden, by de gelijckenisse eenes wortels ende der 
tacken, die wt de wortel comen. Van een verdoruene ofte 
vervuylde wortel (soo als Adam was) comen voort gelijcke 
(dat is verdoruene) tacken, de welcke hare verdoruentheyfc 
voortsetten tot de spruytkens, die daer wt wassen: Soo ist 
oock gheschiet dat van den verdomen Vader (als vanden 
stamme, ende wortel des menschelicken geslachtes) voort- 
ghecomen zijn verdomen kinderen (als verdomen tacken) 
dewelcke haren nacomelingen de besmettinge aangecleeft 
hebben: Also, dat de verdoruentheydt (in de naeture Adams 
beginnende, ende voortcruypende van de Voor-ouders tot 
nacomelingen) altijt haer verspreydet ende voortspruytet ; 
ende is mitsdien de nature Adams niet alleen sondich 
gheworden, maer heeft oock sondaers voordt-ghebracht" 
Bastynck acht het niet ,,noodich neuswijselic te ondersoeckan 



1) 8. w. bldz. 50, 51. 
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in wat maniere de voorseyde verdoruentheyt verspreydet 
wort" ^). Zijn ernst-maken met de erfzonde heeft hem intus- 
scben tot een zuiver generatianistiesch betoog geleid. De 
ereatianisten hebben eigenlijk geen peccatum originis. Zij 
hebben een monsterlijk peccatum creationis , door den Schep- 
per, langs den weg van onthouding^ op grond van juridische 
imputatie van Adams schuld , der nieuwe ziel aangebracht. 
Deze toerekening van Adams schuld wordt door de gerefor- 
meerde scholastici als onmiddellijk gedacht. Niet de erfzonde 
leidt tot erfschuld — de „vitiositas'' is niet „causa reatus" 
— maar omgekeerd: erfschuld is éérst, dén erfzonde. De 
Scholastieke stelling luidt: ^Peccati originalis causa proxiraa 
est reatus peccati primi." Bij de fransche en zwitsersche 
hervormers, met name bij Calvijn, is dat nog niet het geval : 
de ^jvitiositas" is de conditie van den „reatus" 2). Dit leert 
Calvijn: „Neque aliter interpretari licet, quod dicitur, nos 
in Adam mortuos esse; quam quod ipse peccando, non siM 
tantum cladem ac ruinam ascivit, sed naturam quoque nos- 
tram in simile praecipitavit exitium. Neque id suo unius 
vitio, quod nihil ad nos pertineat: sed quoniam universum 
semen, ea, in quam lapsus erat, vitiositate infecit Nee vero 
aliter staret illud Pauli, natura omnes esse irae filios, nisi 
jam in utero maledicti essent. Naturam vero illic notari, 
non qualis a Deo condita est, sed ut in Adam vitiata fuit, 
facile colligitur 2) . . . . Videtur ergo peccatum originale hae- 
reditaria naturae nostrae pravitas et corruptio^ in omnes 

animae partes diffusa Haec itaque duo distincte ob- 

servanda: nempe, quod sic omnibus naturae nostrae partibus 
vitiati perversique, jam ob talem duntaxat corruptionem 
damnati merito convictique coram Deo tenemur, cui nihil 
est acceptum, nisi justitia, innocentia, puritas. Neque ista 
est alieni delicti obligatie. Quod enim dicitur, nos per Adae 



1) Verclapinge op den Catechisme der Christelicker Religie. Naar de t«eeede 
editie van 1591 wederom uitgegeven door F. L. Butgers, Theol. Doet. en 
Prof. Amsterdam, J. A. Wormser 1891. bldz. 27—28. 

2) lustitutio II. 1. 6. Ëdit. Schipper p. 59. 
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peccatum obnoxios esse factos Dei judicio : non ita est acci- 
piendum acsi insontes ipsi et immerentes culpam dilicti ejus 
sustineremus : sed quia per ejus transgressionem maledictione 
indati samus omnes , dicitur ille nos obstrinxisse. Ab illo 
tarnen non sola in nos poena grassata est sed instillata ab 
ipso lues in nobis residet, cui jure poena debetur" ^). Maar 
de theologen der volgende geslachten ontwikkelden niet de 
gezonde ethische bestanddeelen in Calvijns hamartiologie. Zij 
gingen den juridischen kant uit. Zóó kwamen zij tot de 
onderscheiding van twee momenten in het peccatum originale. 
Eerste moment: toegerekende erfzonde d. i. toerekening van 
schuld. Tweede moment: inwonende erfzonde, d. i. natuurlijk- 
verderf. Op grond van dat eerste moment nu — zeggen nl. 
deze juristery drijvende godgeleerden — onthoudt God aan 
de nieuw door Hem te scheppen ziel de justitia originalis 
en doet toch niet onrechtvaardig! Met weerzin wenden wij 
ons af van eene theorie die tot zulke uitkomsten voert. 

Toch valle men dezen Scholastieken niet te hard. Zij 
zaten door hun creatianisme in den knel. 

De creatianistan hebben geen peccatum haereditarium, 
^r/-zonde, dat woord in ernstigen zin genomen. De nieuw- 
geboren, eigenlijk nieuw geschapen^ ziel staat immers niet 
in organiesch, d. L genetiesch verband met die der proto- 
plasten ? Zij komt eerst , door de iuschepping in het lichaam, 
in aanraking met het menschelijke geslacht dat somatiesch 
zich voortplant Het peccatum haereditarium wordt een soort 
van peccatum unionis cum corpore. Zóó zijn wij in het 
grofste dualistische gnosticisme verzijld. En k\ de bezwaren, 
daartegen in te brengen, drukken nu het creatianisme. Is 
dan het lichaam — in zich stof uit de aarde! — drager 
van ethiesch kwaad? Een wonderlijk bombast-phycholoog die 
daarop ja zegt! Mijn lichaam kan misvormd, mismaakt, 
zwak, ziek — nooit in zich zondig zijn. Ethische kategoriën 
passen nu eenmaal niet op wat alleen stoffelijk bestaat. Maar 
gesteld zoo iets ware mogelijk: ethiesch kwaad kan door de 



1) Xnstitutio II. 1. a. ibid. p. $0. 
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stof overgedragen worden op de ^niet-stoffèlijke ziel! Dan ligt 
de tegenwerping voor de band: Moest niet veeleer de reine 
ziel over dat onreine, na reactie, zegepralen? Leert niet 
juist de „gereformeerde" dogmatiek dat de ziel de materie 
des lichaams beheerscht als „vis formatrix"? ïs niet de over- 
groote meerderbeid der beste dogmatici bierin eenstemmig, 
dat de zielen niet besmet worden door pbysiescb contact met 
de licbamen zooals wijn bederft wanneer bij in een verzuurd 
vat wordt gegoten? Wordt niet die oude waarbeid in onzo 
dagen weer gebuldigd door beel een sqbare van moderne 
wijsgeeren, in wier naam Prof. Heymans verklaart „dat 
tegenover de materialistische opvatting" (van Dr. Aletrino 
b.v.) „eene andere kan en moet gesteld worden, volgens 
welke de psycbiscbe zijde van ons wezen primair en de 
pbysiscbe secundair zou zijn, derbalve onze neigingen niet 
bet product zouden zijn van, maar alleen zicb afspiegelen 
in onze waarneembare bersenorganisatie" ^). 

Maar genoeg polemiek tegen al die o. i. God-onteerende 
en bet christelijk geweten beleedigende voorstellingen! Het 
creatianisme moet er toe leiden. Het generatianisme alleen 
maakt bet den theoloog mogelijk eene voorstelling vau de 
erfzonde te geven waarover de mannen der nieuwere biologie 
niet de schouders kunnen ophalen. Dat beteekent iets, al 
hunkert de godgeleerde niet naar het vriendelijk toeknikken 
der natuurbeoefenaars. Meer beteekent het dat deze theorie 
alleen ons in staat stelt de werkelijkheid der erfzonde te 
handhaven zonder Gods gerechtigheid te krenken, zonder 
het zedelijk geweten te kwetsen. 

Toen God de protoplasten geschapen bad, had Hij in 
hen verwezenlijkt niet alleen de eerste exemplaren van het 
menscbelijk geslacht^ maar potentieel, in beginsel heel dat 
geslacht met al de krachten daarin wonende. De grenslijn 
tusschen schepping en onderhouding van bet geschapene 
mag niet uitgewischt worden. Gelijk in de eerste planten 



1) Uitwassen der crimineele antbropologie. Gids, Januari, 1901. bldz. 71* 
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potentieel het plantenrijk, d. i. alle mogelijke planden en in 
de eerste dieren potentieel het dierenrijk , d. i. alle mogelijke 
dieren, gegeven waren — naar het zegenend woord ^weest 
vruchtbaar en vermenigvuldigt." — zóó was potentieel in 
Adam en Eva de menschheid gegeven. De protoplasten ver- 
tegenwoordigden haar niet alleen uitwen'lig, bij overdracht 
— zooals de gevolmachtigde minister den Souverein die^hem 
afvaardigde vertegenwoordigt — maar veel inniger, intiemer, 
zooals het beginsel vertegenwoordigt al wat er uit voort 
komt wijl het er in potentia in zit. In de protoplasten is 
de Gods gedachte ,| menschheid" historische werkelijkheid 
geworden. De geschiedenis der menschheid is dus in die 
der protoplasten bepaald, volstrekt bepaald , zoolang nog 
geen metaplasten opgetreden zijn. 

Van de onderstelling dat het mysterie der zonde intrad 
vóór er metaplasten waren, ging en gaat de hamartiologio 
steeds uit, om redenen die wij thands niet te ontvouwen 
hebben. Daarpm viel in den zondeval der protoplasten heel 
de menschheid die potentieel in hen gegeven was. De Gods 
gedachte ^menschheid" eerst normaal verwezenlijkt ^ blijft 
verwezenlijkt maar wordt door de zonde der protoplasten 
uit het normale tot het anormale omlaag getrokken. De 
menschheid die vóór den val theo-centriesch in de proto- 
plasten bestaat, bestaat n4 den val, in de protoplasten ego- 
centriesch , d. i. zondig en zal zich in de opeenvolging der 
geslachten als zoodanig, als zondig, ontplooien. ^Toen Adam 
viel, viel alle ziel in en met hem, evenals, wanneer een 
boom omvalt, tegelijk alle bladeren vallen met dien boom. 
Dat kan niet anders" ^). Dat alles gaat naar de wet der 
continuïteit in het geschapene , door onzen Heer zoo treffend 
eenvoudig uitgedrukt: to yeyeywifJLsvov ix rvi^ aapjcog^ axp^ 
sfTTiv Kxi TO ysysyvvKAevov ix tov Trvevfiaro^ TvsufAX êcn. Joh. 
3:6. Nu kan er, daar heel de menschheid zich historiesch 
ontplooit in de individuen, geheel voortgekomen uit de 
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voorttelers, in ernstigen zin sprake zijn van een originis 
peccatuoij van eene zonde die het geheel aankleeft, die 
den toestand van het geheel bepaalt, die ieder lid van het 
geheel, krachtens zijnen oorsprong, met zich brengt. De pro- 
toplasten kunnen aan de metaplasten geen natuur — zoo 
naar lichaam als naar geest mededeelen — anders gewijzigd 
dan bun eigene. „En Adam leefde honderd en dertig jaren, 
en gewon eenen zoon naar zijne gelijkenis, naar zgn even- 
beeld , en noemde zijnen naam Seth" Gen. 5:3. De erfzonde 
is zonde van de soort. Niet één behoort tot de soort of hij 
heeft deel aan die zonde krachtens zijn voortgekomen zijn 
uit die soort (corruptio haereditaria). Op generatianistiesch 
gebied handhaaft zich de waarheid „natura corrumpit per- 
sonam." Tot de juridische „tours de force" als daar zijn 
uitwendige toerekening enz. hoeven wij onze toevlucht niet 
te nemen. 

Nu kunnen wij — in tegenstelling tot het pelagianisme — 
den toestand der menschheid vóór God en naar Gods oor- 
deel, als een van verlorenheid en veroordeeling, wijl van 
zedelijke verdorvenheid (vitiositas) , kenschetsen zonder Gods 
rechtvaardighed te krenken: bezwaar dat de theorie der 
niet-pelagianen onder de creatianisten drukt. Niet alleen de 
zondige daad wekt Gods toorn, d. i. de uiting zijner be- 
leedig'e heiligheid. Ook de zondige toestand doet het: vifiev 
TSK-j» (pv(r€i ipyyi<;. Eph. 2 : 3. Erfzonde is mijn natuurlijk 
lot, mijn verschrikkelijk lot (status miseriae). En het ver- 
schrikkelijke in dat lot is juist dat er — afgedacht van 
Christus' werk — geene gemeenschap mogelijk is tusschen 
mij , in zonde en verderf ontfangen en geboren , en den hei- 
ligen God, zoolang ik blijf wat ik buiten mijn persoonlijk 
toedoen, toch krachtens mijnen natuurlijken oorsprong , ben. 
En dat verschrikkelijke lot is mijn deel krachtens eene door 
God gestelde wet: die der genetische ontwikkeling van de 
menschheid. Zullen wij dan die wet aanklagen? Dat zij 
verre! Want die wet — Gods wetl — in zich zelf is wijs, 
rechtvaardig en goed. Maar door de zonde wordt kracht 
tegen mij wat, naar Gods oorspronkelijk bestel, kracht mij 
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ten bate was. Door de teling wordt gepropageerd de iia* 
tuur in den toestand waarin zij in de ouders gegeven is — 
volgends Gods bestel. Maar die natuur^ oorspronkelijk goed» 
verdierf door den val der protoplasten. Diis wordt zij over- 
geleverd verdorven. Dat zij overgeleverd wordt is goed: 
Gods bestel. Dat zij verdierf en dus verdorven overgeleverd 
wordt is 's menschen schuld. „Da jede Creatur", zegt von 
Rudloff nuchter en juist, „nur Gleichartiges erzeugen^ nur 
ihre eigene Natur und Beschaffenheit auf ihre Nachkoniuien 
übertragen kann, so konnten auch unsere ersten Elteni 
ihren Eindern nur das mittheilen, was sie nach dem Siin- 
denfalle noch behalten, nicht was sie durch denselbeu ver- 
loren batten" 1). Het normale zich dóór-zettende in het 
anormale brengt smart en wee, werkt 'den dood. Dat zien 
wij ook bij daad-zonden. Luccheni scherpt zijn dolk, ZiJQ 
verstand zegt hem, hoe men dat doet. Dat verstand, in 
zich, is goed, eene gave Gods. De zondaar stelt het in 
dienst der misdaad. Luccheni spant de spieren van zijn 
moordenaars-arm en het gewette staal doorpriemt het hart 
van Oostenrijks vorstin. Die spierkracht in zich, is goed, 
eene gave Gods. Zonde is misbruik van Gods goede gaven. 
Zoo ook is de wet van de genetische ontwikkeling der 
menschheid goed. Maar zich ontplooiend in eene anormaal 
geworden omgeving, verbindt zij in eene gemeenschap van 
zonde en dood alle menschenkinderen (vitiositas univeL:^rilis 
et latissima). In dit alles is de mensch te beschaldigen. 
Gods rechtvaardigheid blijft ongedeerd; 



1) Die Lehre vom Menschen noch Geist, Seele und Leib, eowohl wahrend 
des' Brdenlebens, als nach seinem Absoheiden aus demselben begriiDdet auf 
der göttlichen Offenbarung yon Generalmajor von Radloff, Mitgliede der 
historisch- theologischen Geselschaft in Leipzig. Leipzig, "Verlag Yon Eri>at 
Bredt. 1858. S. 115. 

{Slot volgt). 
Amsterdam. F. E. Datjbaston, 

Theol. Studiën 1901. 2l 
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Religieuse Toespraken^ door Jacoba F. 
D. Mossel. Amsterdam. C. L. G. Veldt 
1900. 

De religieuse toespraken, in dezen bundel vereenigd, wer- 
den uitgesproken in godsdienstoefeningen van de Vrije Ge- 
meente te Amsterdam , de Doopsgezinde gemeenten te Pur- 
merend, Middelburg en Hilversum en eenige afdeelingen 
van den Ned. Protestantenbond. Zij werden uitgegeven in 
verschillende periodieken; en aan deze leekenprediking werd 
uit kerkelijke en meer nog uit niet-kerkelijke kringen har- 
telijke belangstelling en sympathie betoond. 

Zie hier wat de schrijfster in haar inleiding meedeelt. 

Ik kan niet anders zeggen dan dat deze leeken-prediking 
meer waardeering verdient dan zij hier en daar heeft ont- 
moet. Ik zou juffrouw Mossel een keer gaan hooren; niet 
om dieper ingeleid te worden in wat mij geest en wezen van 
het Christendom toeschijnt, maar om te hooren hoe z^ in 
goed j soms in mooi HoUandsch , belangstelling in de eeuwige 
dingen tracht op te wekken bij haar publiek. En ik zou 
haar publiek er wel eens op willen aanzien , wat het daarbij 
gevoelt. Want een eigenaardig publiek is het zeker, ten 
minste als de voorstelling van juffrouw Mossel juist is. Op 
de eerste biz. krijgen wij er een tamelijk origineelen kijk op. 

Lees maar: 

Het is niet noodig bier en thans als inleiding op wat 
ik ga zeggen , een beetje kennis te toonen van den aard 
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van het Johannes-Evangelie en van hetgeen dit Evangelie 
van de Synoptische Evangeliën onderscheidt. Gij zijt 
daarin geen vreemdelingen en zult dit ook niet oniler- 
stellen van mij. 

Ik voor mij geloof ook niet dat dat beetje-kennis-toonen 
erg noodig is. Maar dat komt misschien omdat ik van deze 
eigen en anderer appreciatie wat al te goed de betrekkelijke 
waarde voel. 

't Zou onbillijk zrjn naar dezen aanvang het gansche 
boekje te beoordeelen. 't Is jiammer dat 't juist zoo treft op 
blz. 1 ; 't valt zoo in 't oog. Maar ditzelfde eerste stukje 
heeft mijn sympathie gewonnen door wat de schrijfster zegt 
over behoeften, die zich* steeds meer openbaren. 

.... nu gaat er een kreet op om verlossing uit den 
greep van het materialisme , een kreet om verzoening 
met den hemel. Daar is een hartstochtelijk roepen om 
het brood, dat niet vergaat, om de woorden des eeuwi- 
gen levens. Er is een uitzien, een uitgaan, een zich 
uitstrekken naar God, en de eeuw van het ongeloof 
ziet langs den weg, dien zij nog te gaan heeft als eeo 
grijze koning of hij ook gedwongen zal worden te ab- 
diqueeren vóór zijn dood. (Blz. 3). 

iiVie dat begrijpt heeft een roeping en doet- wrjs die roe- 
ping te gehoorzamen. En juffrouw Mossel toont op menige 
blz. dit goed te begrijpen, en zij zegt 't soms voortreffelijk. 

Of ik dan geen bezwaren heb tegen dit boekje? 

't Lijkt mij soms meer humanisme dan Christendom te 
geven; en de Advents-preek, blz. 59, is mij volstrekt on- 
bevredigend. Maar ik acht het billijk bij de beoordeeliDg 
van dit boekje te letten op den kring der hoorders, wie ik 
zeker geen onrecht doe met te onderstellen , dat zij tamelijk 
van Kerk en kerkgaan zijn vervreemd. Ik kan mij van gan- 
scher harte verblijden als zij luisteren naar juffrouw Mossel- 
al ware 't maar hierom dat zij aan 't denken raken over niet- 
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materieele dingen. In het materialisme is geen plaats voor 
godsdienst y omdat er geen plaats is voor de ziel. Menschen, 
die , naar naar het geestige woord » „cherchent leur &me per- 
due" komen door deze toespraken wellicht op het goede 
spoor. Maar dan dienen ze toch hun gedachten niet al te 
zeer te laten afleiden. Alle kwesties van den dag, de mi- 
litaire vraag, de vivisectie, het feminisme, de drankbestrij- 
ding, alles wordt hier even aangeroerd. Daarvan kon een 
en ander zonder schade worden gemist. 



De Haagsche Zendingsbode. Onder Re- 
dactie van Dr. J. A. Cbameb. Verschijnt 
elke maand. Prijs per jaar f 1.00. 

Alles wat der Zending ten goede komt wordt door m^ 
toegejuicht. Zending is de levensopenbaring van het Chris- 
tendom naar buiten. En dit kleine blaadje wordt uitnemend 
geredigeerd. Het vinde zijn weg onder de lezers en onder 
de gevers. 



Fbédébic Kegp, Pasteur a Bois-le-Duc. 
La prédication de Jésm de Nazareth. 
La prédication Apostolique. Prix cartonné 
1 fr. 20. 

Dit zijn keurige boekjes. Het eerste is versierd met een 
nette, hoewel wat donkere, reproductie van de bekende 
schilderij van Muncaczy: Christus voor Pilatus, en met een 
kaartje van Palaestina en een plan van Jerusalem. Het 
tweede heeft een onduidelijk kaartje van de Yoyages de 
Saint Paul. De correctie, vooral van het tweede, laat veel 
te wenschen over. 
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Voor onze Fransch- lezende leerlingen — die helaas tiiet 
zeer talrijk zijn — zijn deze boekjes uitmuntend geschikt, 
't Is natuurlijk hier niet de vraag of ik 't met den iulioiid 
geheel eens ben. Ieder oordeele zelf en voor zich zelf, Maar 
de vorm is hoogst aantrekkelijk; boeiend geschrevea, in 
keurig Fransch, warm gesteld, met een uitnemend gebruik 
maken van bekende teksten, doet het ons „la prédication de 
Jésus" verstaan en lief krijgen. 

Mij dunkt, vraagboekjes hebben af-gedaan; en deze vorm 
van leesboekjes , ik zou haast zeggen van gedrukte causerie, 
voldoet veel meer aan onze behoefte. 



Dr. F. E. Daubanton. Geloovm en 
Spreken. Een voorlezing. Egelings Boek- 
handel Amsterdam. 

Dieven hebben hun eigen taal. En theologen hebben Imn 
eigen taal óók. Dat wil zeggen, dat dieven en theologe ti ~ 
de combinatie houde men mij ten goede — als mannen van 
't vak een taal spreken , die min of meer afwijkt van de 
gewone spreektaal. In de dieventaal wordt, voor zoo ver mij 
bekend is, niet veel geschreven; in de theologen-taal des 
temeer. Wij schrijven allerlei Nederlandsch: slordig of deftig; 
populair of wetenschappelijk; met antieke buigingen des 
woords en des vorms, of met een grata negligentia. Maar 
wij hebben — ik spreek zeer in 't algemeen, en maak mijn 
excuus gaarne en zonder reservatio mentalis tegenover allen ^ 
die meenen dat ik hun onrecht doe — wij hebben nog niet 
geleerd de theologie boeiend en pakkend te maken als een 
stuk leven', dat toch interessant is, waar men 't ook grijpt, 
(Ik ben hier aan 't stelen, zooals men bemerkt). Het enorme 
succes ,van de natuurwetenschap in de laatste 50 jaar is 
vooral hieraan te danken , dat hare corypheën hun stof even 
boeiend hebben weten te maken' als een roman. Prof. Huxley 
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deelt de resultaten mee van vrij drooge onderzoekingen in 
aarJlagen, op menschenschedels , op halt-vergane beenderen 
uit den tertiairen tijd. Alfred Brehm maakt minutieuse ver- 
gelijkingen tusschen een Java-tijger en een ras- en geest- 
verwant uit het gebergte, en heeft een centimetertje bij zich 
om de lengte van de halsharen u voor te meten, en hij telt 
meteen de staartwervels. Maar beiden laten u zien dat hun 
figuren levende creaturen zijn of geweest zijn; en ge begint 
den t\jger lief te krijgen om het kolossale van zijn honger, 
en den Neander-schedel om het interessante geheim van 
zijn oorsprong. 

Theologie reikt verder dan natuurwetenschap. Als de laatste 
komt — zal ze er ooit komen? — aan den oorsprong der 
dingen van stof, dan geeft zij het op. En dan begint de 
Theologie met haar: In den beginne schiep God den hemel 
en de aarde. Oók naar haar voorstelling der diogen zal 
worden geluisterd , als zij 't maar weet te doen , zóó dat 
het pakt. 

Ik wou deze, toch- zeker heel gewone^ dingen even zeggen 
om met een enkel woord de Voorlezing van Dr, Daubanton 
in te leiden. Want zij is een uitzondering op den regeU en 
gelukkig de eenige niet. Zij is boeiend en pakkend, en 
spreekt gewone taal; en daarom, zij gaat-er-in. 

Ik wti deze voorlezing niet excerpeeren. En ik wil ook 
m\jn opmerkingen over de soms wonderlijke spelling, die 
Dr. Daubanton er op nahoudt, achterwege laten. Ik wil u 
alleen opwekken ze te koopen en te lezen. 

En opdat gij dat te eerder zoudt doen, mijn lezer, citeer 
ik iets uit de galerij van geloofshelden en geloofsdaden, 
waarmee de schrijver Hebreen 11 aanvult. 

Door het geloof gaf Paulus zich over als een levende 
offerande aan God, stervende onder de bijl van Nero's beul. 

Door het geloof $tierf Petrus aan het slavenhout, 
zijnen Heer volgend , die den smaad en de schande had 
veracht. 
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Door het geloof diende Justinus de Martelaar zijnen 
Heer tot den einde toe, de getrouwe tot den dood. 

Door het geloof betraden Johannes Huss en Hierony- 
mus van Praag onverschrokken den brandstapel. 

Door het geloof hielden de Waldenzen moed, hoewel 
ze opgejaagd en omsingeld werden als redelooze dieren 
- des velds. 

Door het geloof stond Luther voor Paus en Keizer 
— een Daniël in den leeuwenkuil. Maar zijn God was 
machtig en sloot de muilen der geweldigen toe. 

Door het geloof heeft Willem^ van Oranje, bondgenoot 
van den Potentaat der potentaten, Neerland's onaf- 
hankelijkheid gegrondvest. 

En voorts, wat zal ik verder vermelden van de 
vruchten des geloofs? Het begin van den heldenstoet 
is wel gegeven, maar wie kan het einde er van zien? 

Door het geloof worden onze ouden verjongd, hunne 
jeugd vernieuwd als die van den adelaar. 

Door het geloof worden onze jongeren geleid van 
waarheid tot dieper waarheid, van wijsheid tot hooger 
wijsheid. 

Door het geloof worden onze kranken gesterkt, onze 
droeven getroost, onze beproefden gelouterd als goud, 
ja, als zeer fijn goud van Ophir. 

De uitgave doet ook de nieuwe Vennootschap „Egeling's 
Boekhandel" alle eer aan. Dat zij zoo voortga — naar vorm 
en inhoud! 

W. L. 
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Nieuwe ïïitgaYen aan de Eedactie toegezonden. 



Alcuinus als bestrijder van het Adoptianisme. Proefschrift 
door E. H. Limborgh. 1901. 
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Het begrip „Volkskerk" en wat daaruit voor 
de praktp yoortvloeii 



Zoo ergens op het gebied der Christelijke Theologie, dan 
is het hier bovenal noodig aan den ingang des Heeren stem 
te hooren: „trek uwe schoenen uit van uwe voeten, want 
de plaats waar gij op staat , is heilig land" (Ex. 3 : 5^). 
Hoevelen hebben deze stem niet gehoord tot groote schade 
van de Kerk Gods en — van henzelf. En hoe onmogelijk 
is het voor Gods stem doof te zijn en toch de spraak der 
Kerk te verstaan! 

Een wonderbaar en geheel eenig verschijnsel is de Christe- 
lijke kerk in deze wereld, van zonde en ongerechtigheid 
doortrokken, ja doorweekt. Onloochenbaar doet zij de wereld 
haaf bestaan gevoelen en, waar deze haar in hare katago- 
riën wil rangschikken, grijpt zij slechts hare schaduw j waar 
zij haar bestaan wil ontkennen, gevoelt zij weldra hare ge- 
duchte slagen op zich neerkomen. Meer dan achttien eeuwen 
loopt nu de hoofdstroom der wereldgeschiedenis in de bedding 
der kerkgeschiedenis, en de reusachtigste pogingen des on- 
geloofs om haar daaruit los-tewringen hebben tot hiertoe 
gefaald. Noch vervalsching , noch scheuring hebben het leven 
der kerk kunnen aantasten; noch ongeloof, noch onverschil- 
ligheid kunnen op den duur haren zegevierenden voortgang 
stuiten. Het schijnbaar zwakste wapen is in hare handen 
een onoverwinnelijk zwaard geworden, n.1. haar belijden van 

Theol. studiën 1901. 22 
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zichzelve, dat inderdaad niets anders dan een belijden van 
den Christus Gods is. „Ik geloof eene heilige, algemeene. 
Christelijke Kerk, de gemeenschap der heiligen". Zoo klinkt 
het van de eerste eeuwen van haar bestaan af der wereld 
in de ooren. En op dezen grondtoon vormen zich de heer- 
lijke akkoorden», waarin zoovele kerken als openbaring van 
die ééne Kerk zich doen hooren. Akkoorden, waarvan bok 
onze Ned. Herv. Kerk de draagster is, als zij belijdt: „wij 
„gelooven en belijden eene eenige Katholieke of algemeene 
„Kerk, welke is eene heilige vergadering der ware Christ- 
„geloovigen, alle hunne zaligheid verwachtende in Jezus Chris- 
„tus, gewasschen zijnde door het bloed, geheiligd en verzegeld 
„door den Heiligen Geest. Deze kerk is geweest van den 
„beginne der wereld af en zal zijn tot den einde toe; als 
„daaruit blijkt dat Christus een eeuwige Koning is, wejke 
„zonder onderdanen niet zijn kan. En deze Heilige Kerk 
„wordt van God bewaard of staande gehouden tegen het 
„woeden der geheele wereld, hoewel zij somwijlen een tijd 
„lang zeer klein en als tot niet schijnt gekomen te zijn in 
„de oogen der menschen. Gelijk zich de Heere gedurende 
„den gevaarlijken tijd onder Achab zeven duizend menschen 
„behouden heeft, die hunne knieën voor Baal niet gebogen 
„hadden. Ook mede is deze H. Kerk niet gelegen , gebon- 
„den of bepaald in eene zekere plaats of aan zekere per- 
„sonen, maar zij is verspreid en verstrooid door de geheele 
„wereld: nogtans te zamen gevoegd en vereenigd zijnde met 
„hart en willen in eenen zelfden Geest, door de kracht 
„des geloofs." (Art. XXVH „De Symbol, schriften", ed. ï. J. 
van Toorenenbergen. Utr. 1869). 

Deze heiUge, algemeene, Christelijke kerJc, die in Jezus 
Christus, aan Gods rechterhand verhoogd, haar heerlijk 
Hoofd heeft, belijdt in Hem, die haar kracht is, meer dan 
overwinnaar te zijn, de van Godswege gewaarborgde erfge- 
naam van aarde en hemel, in het wettig bezit van al de 
beloften des tegenwoordigen en toekomenden levens, die in 
J«zus Christus Ja en Amen zijn (II Cor. 1 : 20). Zij is de 
zonder handen gebouwde tempel Gods, het eigen lichaam 
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van den Zone Gods, die door zijn geboorte in het vleöscb 
een keerpunt is geworden voor de geschiedenis van het 
menschelijk geslacht; die als een nieuwe, een tweede Adam 
allen, zoovelen Hem aangenomen hebben, in zich iülijft^ 
maar die nu ook in haar het TrKiipuf^x bezit, waardoor Hij 
alles in allen vervult (Ef. 1 ; 23 >}t/^ hrtv to (tu,ux ^ti^rjïi, 

TO TTXvipOiiflX TOV TX TTCCPTX 6V TFX^IV 7r}^ljpOU,uivOu)» 

Daarom heeft deze Kerk, hoewel zij in het midden der 
menschenkinderen , in deze aardsche, tijdelijke bedeeliog zich 
openbaart, een goddelijk karakter. Daarom werken io haar, 
hoewel menschen hare leden zijn , goddelijke krachten. Daar- 
om bezit zij, hoewel menschelijke gedachten haar bedenken, 
goddelijke wijsheid. Daarom is zij, hoewel menschelijke zon- 
den en gebreken haar verontreinigen, goJdelijke heili^^heid 
deelachtig (Ef. 5: 27; II Cor. 11:2; Col. 1 : 22). 

Daarom gaat zij in de ontwikkeling van al haar krachten 
en gaven, in den invloed, dien zij op zichzelve en hare om- 
geving, d. i. de wereld oefent, in den strijd, dien zij iu 
zichzelve en met alles wat buiten haar is strijdt, alle men- 
schelijk bereik te boven, beschamende alle wereldsche bo- 
rekening ten haren opzichte, verijdelende allen tegenstand, 
haar op eenigerlei wijze geboden. Daarom is zij nooit zich- 
zelve naar haar uitwendige zamenstelling , maar zij is, wat 
Christus in haar is, en waar Christus is daar zal zij zijn, 
ja daar is zij reeds (Efeze 2 : 6 kxI {viijlx;) (ruwiysipi-j kxi 
(Tvvsniti7sv h Toïg êTrovpxvlotg èv Xpt(rTU ^l^ffou). 

Dit kan de kerk zijn, omdat zij is het werk des Heiligen 
Geestes in dubbelen zin. Aan de eene zijde zijn de levondö 
steenen van dit gebouw, de verlosten, daarvoor gehouwen 
door den Geest In de wedergeboorte en ook door den tieest 
ingevoegd Rom. 8 : 15^: „Gij hebt ontvangen den Geeyt der 
aanneming tot kinderen, door welken wij roepen: Abba, 
Vader!" Aan de andere zijde bestuurt de Geest het groote 
geheel, aan ieder lid de gaven toebetrou wende, noodig tot 
de instandhouding en den opbouw van het lichaam van 
Christus (I Cor. 12 ; 7—11 en 28). In dit alles werkt de 
Geest niet op zelfstandige wijze, maar zóó, dat Hij Tilet 
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anders wil zijn dan de levensverbinding, waarin Christus één 
is met zijn lichaam de Gemeente. (Joh. 16:13: „Hij zal 
van zichzelven niet spreken." : 14: „Hij zal het uit het mijne 
nemen"). 

Deze levensverbinding , waardoor de Kerk leeft in Christus 
en Christus leeft en zijn werk der verlossing voltooit in de 
Kerk , verkreeg door de uitstorting des H. Geestes op den 
vijftigsten dag na Jezus' opstanding uit de dooden, haar 
volle beslag. En van dat oogenblik af vertoont de Kerk 
baar bijzondere gedaante ook aan de wereld , voor wier ver- 
zoening met God (I Joh. 2:2; H Cor. 5 : 18 vv.) zij de 
waarborg heeft en geeft in het Woord Gods. 
' Deze zichtbare gedaante is gebonden aan de instellingen, 
die Christus zelf heeft verordend en waarop de Kerk als 
instittttio == instelling rust, n.1. de verkondiging des woords, 
de bediening der sacramenten , de vervulling der ambten , de 
ordelijke besturing en de uitoefening der tucht. 

Hoe er volkomen éénheid kan zijn van dit uitwendige met 
het inwendige der Kerk, drukt Stahl treffend uit in zijne 
„Kirchenverfasschung'V Erlangen. 2e Ausg. 1862, pag. 66: 
„Christi Herrschaft in den Seelen ist die-unsichtbare Kirche, 
„Christi Herrschaft in den Einrichtungen d. i. durch die 
„Einrichtungen (durch Wort, Sacrament, Ambt, Pregiment 
,,und Zucht) ' ist die sichtbare Kirche. Dort sind die Men- 
„schen seine Wohnung, hier sind sie seine Werkzeuge, dort 
„der Gegenstand, hier das Mittel seiner Wirksamkeit. Durch 
„beides sind sie sein Leib. Dadurch , dasz er in den Seelen 
„herrscht, erhalt und regiert er die Institution; dadurch, 
„dasz er in der Institutions herrscht , ergreift er die Seelen." 

Maar hier ligt dan ook de open aijde van de Kerk, waar- 
door zij met de wereld der zondaren, der verloornen aan- 
raking verkrijgt. Hier is de mond, waardoor zondaren in 
het lichaam der Kerk moeten worden binnengevoerd. Nooit 
kan er van een ingevoegd worden in de gemeenschap der 
heiligen, die het innerlijk leven der Kerk is, sprake zijn, 
©f op eenigerlei wijze moet de Kerk die opening in ons 
bereik brengen. Dit kan geschieden op normale wijze, zooals 
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op den l8>eo Pinksterdag door de predikiDg van Petrus en 
de andere apostelen. Het kan door den verder venden invloed 
der zonde ook bedektelijk geschieden, wanneer de tijdelijke 
machthebbers der Kerk die opening ïnet vreemde staketsels 
trachten af te sluiten ^ ja zelfs degenen, die binnengaan 
met dreiging en geweld willen terughouden. Maar nooit veordt 
daardoor, de waarheid te niet gedaan, in welke Christus 
zijne Kerk heeft gesticht en met welke Hij haar heeft toe- 
gerust. En nooit zal dan ook de ware Kerk Gods ophouden 
zich in het midden der menschen alzoo te openbaren. „Die 
Kirche", zegt Stahl, a. w. p. 46, „ist danach das Band 
seiner Glieder, der Erlösten, sowohl zu Christus als unter- 
einander, d. i. die Gemeinde der Heiligen (Conf. Aug.); sie 
ist aber nicht minder Trager und Werkzeug seiner Wirksam- 
keit für Erlösung des Menschengeslachts , d. i. die Anstalt 
des Heils. Die Kirche ist also nicht blos gesammelte Ge- 
meinde der Glaübigen, sondern auch sammelende, werbende 
Anstalt; nicht blos das Band unter den Erwahlten, sondern 
auch das Mittel der Berufung und Bereitung, nicht blos die 
Schaar der Kinder Gottes , sondern auch die segenspendende 
erziehende, schirmende Mutter; nicht blos die Yersammlung 
der Menschen, die das Heil aufgenommen haben, sondern 
auch die Stiftung Gottes, die das Heil gewabrt. Die Kirche 
ist beides in untrennbarer Weise." 

Gevaar voor misvatting ligt hier echter voor de hand. — 
Zoodra men^ deze roeping der Kerk verwart met het wezen 
der Kerk, kan men tot het prijsgeven van het ware kerk-, 
begrip der Schrift en der Geloofsbelijdenis komen, gelijk 
A. Petersen overkomt in zijn overigens zeer verdienstelijk 
werk: „Die Idee der Chr. Kirche". Leipzig 1842. Th. H p. 
65, waar hij schrijft: „Die Kirche ist ... . eine Heilsanstalt 
;,.... in dem Biblischen Sinne, dasz sie als Schule des 
„Christenthums die organische Erzieherin für die unvolkom- 
„men Glaübigen und nicht wahrhaft Geheiligten ist.* Denn so 
„stellt die Schrift die Kirche dar" (?) waarop volgt: „Der 
volle Begriff der Kirche ist ... . die Gemeinde der zur Ge- 
n^einschaft des Steils Berufenen, welche aUe in solcber die 
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Möglichkeit zur Heiligung haben und so viel sie nur wollen , 
auch wirklich geheiligt werden/' Neen dit is niet het volle 
begrip^ maar een vereenigen onder den schoonen naam van 
Kerk, wat in waarheid niet één is en nooit één zal worden. 
Dit is een verwisselen van de twee hoofdzijden der Kerk: 
Organisme en instituut. 

Hiermede het begrip van Kerk in het algemeen voor u 
in hoofdtrekken geschetst hebbende, gaan wij nu over tot 
ons eigenlijk onderwerp: „het begrip van Volkskerk." 

IL 

Wij hebben getracht een blik te werpen op dat wonderbare, 
goddelijke mysterie, dat met het woord „Kerk" wordt aan- 
geduid. De samenvoeging van dit woord met het woord 
volk brengt ons in aanraking met een tweede mysterie, n.1. 
„het volk". 

Het menscbengeslacht, uit éénen bloede voortgekomen en 
daarom één groot geheel vormende, is door de zonde jam- 
merlijk uiteengeslagen. En om die zonde is, naar bijbelsche 
oorkonde, ook zijne spraak verward, zoodat zich de menschheid 
naar de verschillende talen, die zij begon te spreken, in 
afzonderlijke groepen splitste. Dat daarin alleen de onder- 
scheidene volken den oorsprong van hun afzonderlijk bestaan 
hebben te zoeken, f ouden wij niet gaarne toegeven. Immers 
aan de benaming „Volk" wordt door de H. Schrift een te 
hooge beteekenis gehecht, dan dat wij het onderscheid der 
volken zouden mogen afleiden uit de zonde en oplossen in 
een vereeniging, waarbij alle bizondere karaktertrekken wer- 
den uitgewischt. De naam Volk is een eernaam, die in 
Gods beloften aan Abraham en zijn zaad, en aan de ge- 
loovigen des N. Verbonds een niet geringe plaats inneemt. 
Ja, zelfs wordt aan de groote schare der verlosten, die 
Johannes (Openbaring 7 : 9) voor den troon en voor het 
Lam ziet staan, uitdrukkelijk vermeld, dat zij is h Tnxvrog 
Uvovg XXI (pvK^v Kx) Xxoóv y,x) y^cc(r(rccv. En Petrus troost de 
Christeiieri paet de?e woorden , aan den profeet Hosea out- 
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leeod (I Petr. 2:10): Gij, die eertijds geen volk waart, 
maar nu Gods volk zijt. {pi ttots öit Kxéq^ vljv Is hxh^ êiü^. 

Dat het volksbestaan berust op een geheel bizondere, 
oorspronkelijke, door God daarin gelegde kracht, heeft de 
geschiedenis van de vroegste oudheid af in 't licht gesteld , 
en zulks doet zij nog helderder dan ooit in onze dageo. Hoe 
zouden wij Nederlanders zulks ooit kunnen vergeten? Iloe 
herinnert Zuid- Afrika bet ons luide! 

Maar evenzeer is het waarheid, dat deze oorspronkelijke 
kracht door de zonde is aangetast in alle volken, en dat zij 
op den duur geen stand houdt Alle volkeren hebben dit 
ervaren in hun ondergang, of zijn nog in zulk een proces 
begrepen. En hoe weinigen hebben het tot een hooge ont- 
wikkeling gebracht! 

Doch in welken toestand die volkeren verkeerden, bij de 
stichting van Gods Koninkrijk op deze aarde door Jezus 
Christus, werden zij allen in 't oog gevat. Matth, 28 : 19 
(T«vr« 7x èivii)^ naar de profetie van Simeon, Luc. 2:31 Vp 

<paq s\q X7roKxAv\piu êovuv kx) iói;xv Xxow trou IvpxviK, 

Jezus Christus noemde zich „het licht der wereld" tq $S^ 
Tov xóafjLou) en wilde de schapen van de andere stal met die 
van Israël vergaderen tot één kudde, waarover één Herder, 
d. i. Hij zelf, zou gebieden. Welnu, in zijn licht alleen 
zullen wij dan ook de ware beteekenis der volken luinnen 
onderscheiden. En eerst als al de volken tot He; in zullen 
zijn gebracht, in zijn Koninkrijk zullen zyn opgenomen, 
zullen zij zich kunnen bewegen naar en komen tot het hun 
door God gestelde doel. 

En hier komt de geschiedenis der Christelijke Kerk ons 
tegemoet en geeft althans iets te zien. 

Allereerst, dat de prediking van het Evangelie in staat 
bleek beslag op geheele volken te leggen. „Bezomlers die 
Germanische Menschheit", zegt Ad. Stöcker in 't „Dentsch 
Evang. Jahrbuch" 1901, in een opstel getiteld: „Die Volka- 
kirche" p. 8: „in allen ihren Zweigen ist völkerweise in die 
Kirche eingetreten". En de beteekenis daarvan kan niet 
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ontkend worden, als wij zien, hoe het Christendom tot 
hiertoe zich kon handhaven en steeds dieper zich ontwikkelen. 

Voert men hiertegen aan, dat de volken, die in den 
schoot der Roomsche Kerk zich lieten opnemen, juist aan 
het innerlijk wezen des Ghristendoms vreemd bleven, men 
verliest dan uit het oog, dat in het Roomsche systeem juist 
het minst met het onderscheid der verschillende volken wordt 
gerekend, en dat bovendien het Christendom van Rome in 
vele opzichten van binnen zuiver Heidendom was en bleef. 

Maar als wij de geschiedenis der Kerkhervorming raad- 
plegen, hoe springt het ons in 'toog, dat daarin weder de 
volken als zoodanig zich voelen betrokken , ja dat de zui- 
vering van de Kerk ook eene zuivering van het nationale 
leven onlosmakelijk met zich voerde. 

En zoo wij dan ook hier tot u over het tegrip „Volks- 
kerk" kunnen handelen, het is niet, omdat Stephani een 
episcopaal, of Thomasius een territoriaal of Pfaff een koUe- 
giaal kerksysteem hebben uitgedacht (zie Stahl, Kirchenverf. 
p. 8, 17, 27), ten behoeve der Staats- of Volkskerk, maar 
omdat de groote Kerkhervorming aan Volkskerken het aan- 
zijn heeft gegeven; m. a. w. het begrip „Volkskerk" mag 
niet in de eerste plaats als een philosophisch-dogmatisch 
worden behandeld (Dr. A. Kuyper, „Encyclopaedie der heilige 
godgeleerdheid", III, 1894. p. 191), maar het moet worden 
bepaald uit de historische verschijning der Volkskerk. 

Waarheen zullen wij daartoe onzen blik richten ? Naar de 
Lutersche kerk in Duitschland? Maar Stöcker verklaart in 
het genoemde opstel p. 11: „Man kann sagen, dasz das 
Staatskirchentum bei uns das Volkskircheilthum überwuchert 
hat und noch immer überwuchert", en p. 9: „Dasz die Lu- 
therische Kirche Deutschlands als Volkskirche nicht tiefer 
und bleibender auf der religiös-sittlichen Zustand der Völker 
eingewirkt hat, liegt daran, dasz die Fürsten sie leiteten. 
Die reformierten Kirchen haben hier gröszere Kraft entfaltet." 

Alzoo ligt het voor de hand, dat wij ons wenden tot de 
Gereformeerde Kerk, en wel tot haar, die ons het naaste 
aan het hart ligt, die door onze Vaderen in de zestiende 
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eeuw tot bloei is gebracht en die hare wettige voortzetting 
vindt inde Nederlandsche Hervormde Kerk, tot wier dienst 
wij ons allen zien geroepen. 

Zoo ééne, dan niag of althans dan mocht zij met recht 
eene volkskerk wprden genoemd. 

. Zij is geboren in een tijd, waarin het volksbestaan ten 
doode toe werd gedrukt, in een strijd zoo reusachtig en 
schijnbaar hopeloos voor Nederland, als de geschiedenis geen 
tweeden deed aanschouwen. Zij heeft hare kindsche dagen 
doorgebracht tusschen schavot en brandstapel, tusschen 
plunderende en moordende legerscharen, tusschen ketter* 
jagers en groot-inquisiteurs, die nauwkeurig elk spoor van 
haar bestaan trachtten uit te vinden, om haar te verdelgen 
van den aardbodem, ja onder de regeering van een vorst, 
die om haar uit te roeien, het geheele volk wilde dooden, 
gelijk eenmaal Herodes deed tegenover de kinderen van 
Bethlehem, onder wie «Jezus zich moest bevinden. Zij is 
gegroeid en groot geworden, het volk, dat zich in haar als 
eene kudde Gods bijeen voelde, sterkende met genade. Zij 
heeft het dat volk ingeprent diep in het hart: „Uw herder 
zal niet slapen, al zijt gij nu verstroit!" En zij heeft dat 
volk in staat gesteld om te gehoorzamen aan den oproep 
van zijn volkslied: 

Tot Godt wilt u begheven, 

Sijn heglsaem woort neemt aen, 

Als vrome Christen leven, 
^t Sal hier haest zijn ghedaen. 

Maar tevens heeft zij dat volk geleerd als volk in den 
dood het leven te vinden. Zij heeft door hemelsche kracht, 
door goddelijk geloof het volk doen trekken door een zee 
van nederlagen en verliezen naar den veiligen oever. Omdat 
zij het geloof deed behouden in God en zijne genade, kon 
het, volk blijven strijden, totdat het zijn onderdrukkers te 
sterk werd. Terecht wordt dan ook „onze Kerk" „de moeder 
der Natie" genoemd. (Dr. G. J. Vos, „Vad. Kerkgesch." p. VH). 
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Onze natie was zich in dien tijd zeer wel bewust, welk 
een geheel eenigé plaats de Ger. Kerk innam. In zyn „Al- 
gemeene Kerk en PI. Gemeente" 1888, zegt Prof. Kleijn p. 
36: ,,Het was echter niet alleen de vrgheid ?an godsdienst- 
„oefening, die aan de Gereformeerden verleend werd. Deze 
„verlangden niet eene gezindte naast andere gezindten in 
,,den Staat te zyn, zij eischten, dat de Overheid de Gere* 
,,formeerde Religie zoude erkennen en handhaven als de 
„Kerk in Nederland. Nooit heeft men zich voorgesteld, dat 
„de Herv. Kerk iets anders zoude zijn dan de Volkskerk, 
„de eenige, die als de ware Kerk aanspraak mocht maken 
„op openbare uitoefening. Maar dit veronderstelt, dat dan 
„ook alle Nederlanders tot deze kerk behooren (al wil men 
,^de onwilli^en uit beginsel niet dwingen zich bij haar aan 
„te sluiten). Geheel in overeenstemming werd dan ook in 
„de Unie van Utrecht aan Holland en Zeeland toegestaan de 
„openbare uitoefening van elke andere religie te verbieden» 
„terwijl in 1583 deze stelregel feitelijk (niet wettelijk) ook 
„in alle andere provinciën was toegepast , hetgeen in de 
„Groote Vergadering te 's Gravenhage in 1651 voor alle 
„provinciën wettelijk werd bevestigd.'* 

Toch is deze éénheid van 't leven der Kerk en dat van 
het volk geen oorzaak geworden, dat de Volkskerk Staats- 
kerk werd. Dr. Vos zegt in zijn Vad. Kerkgesch. p. 171: 
„Zij was bevoorrecht, meer niet; zij heette de heerschendCy 
„maar zij was veelzins de gebondene. Wel werd er op de 
„Groote Verg. een poging aangewend, om de Ger. Beligie 
„te doen verklaren tot godsdienst van Staat. Zij mislukte 
„echter, en elke poging van dien aard is altijd mislukt" 

Hoe Kerk en Volk ten onzent echter natuurlijk waren 
ineengegroeid, daarvan is de Nationale Synode van Dordrecht, 
1618/19, met al wat haar is voorafgegaan, en haar heeft 
veroorzaakt, het onwedersprekelrjk bewijs. En dat de Repu- 
bliek, die inzonderheid aan de worstelingen dier Kerk haar 
aanzijn had te danken, het zich tot eene taak liet stellen, 
om die Kerk tegen hare vijanden en belagers te verdedigen, 
wie zoij dat durven wraken? Maar ^oo krachtig als de Kerk 
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het volk in zijn bestaan als geordende staat bevestigde; zoo 
krachtig voelde zich ook die Kerk naar beneden getrokken 
bij de verbastering der Natie , totdat zij met de natie in het 
laatst der IS^^ eeuw den ondergang nabij scheen. 

Wij vervolgen hier onze beschouwing niet over het verband 
van vaderlandsche en kerkelijke geschiedenis in Nederland, 
maar beschouwen nu liever die Volkskerk van nabij in haar 
innerlijk bestaan. 

De wijdste omtrek der Kerk wordt ons aangewezen door 
de bediening van den Kinderdoop. Door dezen legde de 
Ger. Kerk beslag op de natie krachtens hare leer van het 
genadeverbond, waarvan J. A. Wormser: „De Kinderdoop" 
1885, p. 78 — 88 terecht zegt: »Wat verlossing, vergeving 
„en genade betreft, is het onmogelijk ruimer en milder te 
„zijn dan de Ger. Kerk is." En ook Dr. Vos zegt in zijne 
Kerkgesch. p. 213, dat „in den Kinderdoop met zijne beloften 
„en geloften de zegenrijke werking der Volkskerk grooten- 
„deels gelegen was." Ten overvloede herinner ik aan hetgeen 
door Dr. P. J, Kromsigt voor twee jaren in deze vergadering 
is verhandeld: „De kinderdoop en het genadeverbond in ver- 
band met de Volkskerk," opgen. in „Theol. Stud. Jg. 1899. 

Wie zoude het durven wagen dit zuivere fondament van 
de Kerk van Christus te verstoren en om met Wormser te 
spreken, a. w. p. 54: „eene gedoopte, een Christennatie 
en hare kinderen, wat hunne opvoeding betreft, op heiden- 
schen grondslag terug te plaatsen, en hen als heidenen te 
onderwijzen, te vermanen en te straffen." Maar zoo wij dit 
fondament moeten aanvaarden als van God gegeven , dan kan 
, het voor ons niet meer de vraag zijn , of de Volkskerk recht 
van bestaan heeft, of zij niet beter kan opgeheven worden 
en vervangen door eene engere, daarom noodzakelijk meer 
individualistische gemeenschap, in dewelke het persoonlijk 
geloof van de afzonderlijke leden meer voor den dag treedt, 
doch dit is de vraag, die ons boven alles ter harte gaat: 
op welken weg en door welke middelen kan in dat uit- 
wendige groote lichaam der Volkskerk, het inwendig wezen 
der Kerk, d, i, het lichaam van Christus tot groei en kracht 
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en welstand komen? Hoe kunnen wij m. a. w. er het best 
voor waken y^ dat de Kerk niet in het volk onderga , be- 
vorderen dat het volk in de Kerk worde opgenomen en in 
haar zich één late maken met Christus, die het Hoofd des 
lichaams is? 

Nooit is het er de ware Kerk van Christus om te doen 
geweest haar grenzen uit te breiden ten koste van haar 
wezen, volken in haren schoot op te nemen door van hare 
eischen aan den zondaar iets te doen vallen , of in dezelve 
te verflauwen. Nooit is het er haar om te doen geweest een 
schijnlichaam van groote uitgestrektheid te vertoonen, waar- 
aan echter het wezensbestanddeel Christus ontbreekt. Doch 
wat de Kerk zelve niet wilde, dat hebben de menschen, die 
zich aan haar opdrongen, wel gewild. Menschen , die de 
Kerk aan hunne plannen dienstbaar wilden maken, die naar 
hun vleeschelijken zin in de Kerk trachtten te regeeren, 
zich niet onderwerpende aan den wettigen Heer der Kerk. 
Van dezulken geldt, wat W. a Brakel: „Redelijke Gods- 
dienst*', 19e dr. I p, 554 zegt: „'t Is wat anders zich uyl- 
„wendigh in de Kerk te begeven, en 't is wat anders .eene 
„uytwendige Kerke. Omdat zy haar uytwendigh in de Kerke 
„begeven, daerom is er geen uylwendige Kerke y van welke 
„zij ledematen met er daedt zouden zijn: zij selve beoogen 
„geen uytwendige Kerke, aen welke geen saligheijt. belooft 
„is; maar eene Kerke, in welker gemeijnschap sij souden 
„saligh worden, ende in die Kerke geven sij haar in, maar 
„alleen uytwendigh, ende niet in waerheyt met een bekeerdt 
„ende geloovig herte; daerom zijnze geene leden, schoon sg 
„uytwendigh van de menschen daervoor aangesien worden.", 
„Dat in de Kerke is, is daarom niet van de Kerke." 

Men voere hiertegen niet aan, dat er onderscheid moet 
worden gemaakt tusschen de zichtbare en de onzichtbare 
Kerk, welke laatste dan eigenlijk de ware kerk zoude zijn. 
Noch de H. Schrift, noch de Hervormers kenden zulk eene 
onderscheiding in dien zin. In de Synopsis purioris Theo- 
legiae, ed. Dr. Bavinck 1881, p. 439, § 34, luidt het: 
^^H^ec Ecclesia vigibilis nou est propriè ajia Ecclesia ah 
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invisibili , sed alio tantum modo consideratur. . . . Nam ia 
visitili Ecclesia illa invisibilis, antea nobis descripta, colligi- 
tur et formatur, invisibilis in illa visibili haeret ac continetur." 

Niet sterk genoeg kannen wij ons er van doordringen ^ 
dat de Kerk alleen uitwendig bestaat, omdat zij inwendig 
Kerk is. Niet sterk genoeg kunnen wij er tegen opkomen, 
dat deze grondwaarheid door zoo velen, die tot onze Volks- 
kerk behooren, niet wordt geëerd en daardoor feitelijk de 
Kerk als lichaam Van Christus wordt prijsgegeven. Geschiedt 
zulks mèt bewustheid , dan hebben wij met verborgen vijanden 
van Christus te doen. Geschiedt zulks uit onkunde en gebrek 
aan" geestelijk inzicht, dan is het inzonderheid ons aller taak, 
dienaren des Woords in die Kerk, die onkunde te bestrijden 
en zelve 9 van deze waarheid doordrongen, er ook anderen 
mede te doordringen. Matth. 5:13: ,Jndien nu het zout 
smakeloos wordt, waarmede zal het gezouten worden? Het 
deugt nergens meer toe , dan om buiten geworpen en van do 
menschen vertreden te worden." Indien nu de Kerk ziuh 
van haar goddelijk karakter laat berooven, zich laat gelijk- 
stellen met eenige menschelijke vereeniging of vergadering, 
iadien nu de Kerk met de menschen als haar gelijken in het 
strijdperk treedt, en naar menschelijke gedachten haar levoïi 
wil inrichten, haar bestaan wil voeren, dan deugt zij niet 
meer, maar is verwerpelijk geworden. 

Gode z^ dank! is het met onze Volkskerk daartoe nooit 
gekomen, hoeveel pogingen er toe in het werk zijn en worden 
gesteld. Men leze daartoe een opstel „Anti-Catholiek" in de 
Teekenen des tijds Jg. 1900 van Chavannes. Daartoe kon 
die kerk niet gebracht worden door Besturen en Synoden , 
al waren die meerendeels samengesteld uit dezulken , die het 
wilden. Zij regeeren niet over het innerlijke leven der Kerk. 
Daartoe kon die Kerk niet gebracht worden, al tastte twijfel 
en ongeloof een zeer groot aantal in haar midden aan. In 
haar bleef Gods Woord zijn kracht doen, in duizenden 
harten sterkte de Heilige Geest onze Kerk met wijsheid en 
geloof, in haar boezem kweekte Hij nieuw bewustzijn, dnt 
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wij ook als Kerk het onvervreemdbaar eigendom van Christus 
zijn, en dat alle tijdelijke bestuursmacht, hoe gewichtig op 
zichzelve, welke zich als een woekerplant om het lichaam 
van Christus heenslingerde , dat alle tijdelijke prediking des 
ongeloofs, welke parasytisch op het lichaam van Christus 
haar bestaan voortzette, niet in staat waren dat groote, 
sterke , reusachtige lichaam te verstikken of te doen uitteeren. 
Neen, integendeel, Christus zorgt voor zijn Gemeente, als 
voor zijn eigen lichaam ; Christus werkt in 't verborgene en 
't zal in 't openbaar gezien worden. 

Mogen wij het alzoo er voor houden, dat onze Volkskerk 
bij al het onzuivere, gebrekkige en verkeerde, dat zich ia 
haar vertoont, nog niet van het eenig fundament der Kerk 
is losgerukt, nog niet uit het organisme van de Kerk van 
Christus is uitgeworpen — en kunnen wij aan de andere 
zijde constateeren , dat zij het volk in al zijne geledingen, 
dat zij niet slechts de massa, maar ook de kern het hart 
der natie in haren omtrek besluit — dan verdient zij ook 
nog den naam te dragen, dien wij een eerenaam achten. 
Maar dan mag zij zich niet onttrekken aan of blindhouden 
voor de ontzaggelijke roeping , de reusachtige taak , die zij te 
vervullen heeft, n.L Christendom en natie te doen één worden, 
als het zuurdeeg en het meel , en voor zoovele duizenden en 
tienduizenden schapen een beschermende moejer te zijn. 

Zij heeft daartoe geopende deuren en ruime hulpmiddelen ^ 
die anderen kerken ontbreken. Zij verbindt de geslachten 
van eeuwen her met het tegenwoordige en het toekomende 
en kan alzoo vele genadegaven Gods, die aan Zijne Kerk 
zijn toebetrouwd , uitdeden , zonder dat zij geweigerd worden. 
Zij kan de historische lijn van de ontwikkeling des volks, in 
de oorspronkelijke richting doen voortzetten door getrouw te 
zijn aan haren oversten Leidsman en Voleinder. Zij kan van 
Godswege het middel zijn, waardoor de ontkerstening der 
natie wordt belemmerd en gestuit. Zij, met haar aantrek- 
kingskracht, die niet gemakkelijk te hoog wordt aangeslagen, 
kan voor ontelbaar velen, die geheel in ongeloof en wereld- 
dienst zich voelen neergetrokken en in hun beste oogenblikken 
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zichzelf beklagen en verachten, het baken zijn, dat den weg 
wijst, de reddingsboei, die wordt aangegrepen, de vlucht- 
haven, waarin een eeuwig behoud wordt Verkregen. 

Maar dan moet zij de teekenen der tijden verstaan. Dan 
pioet zij niet blijven steken in een moeras, waarin zij ver- 
dwaalde. Dan moet zij den geestelijken en den stoffelijken 
nood van het volk in 't hart dragen. Dan moet zij, als Jezus, 
de scharen ziende, met innerlijke ontferming bewogen woiclen 
over hen, omdat z\j vermoeid en verstrooid zijn, gelijk 
schapen , die geenen herder hebben (Matth. 9 : 36). Dan 
moet zij de Kerk van Christus zijn, die weet, dat daarom 
,,hetzij Paulus, hetzij Apollos, hetzij Cefas, hetzij de wereld, 
„hetzij leven, hetzij dood, hetzij tegenwoordige, hetzij toe- 
„komende dingen," (I Cor. 3 : 22) allen de hare zijn. Dan 
moet zij de kweekplaats zijn van goddelijke wijsheid en liefde, 
de kampplaats van Christelijke kracht tegenover de onge- 
rechtigheid, de heilige woonstede, waar God in het aange- 
zicht van Jezus Christus verloste zondaren ontmoet, die 
hunne zielen hebben overgegeven voor den naam onzes 
Heeren Jezus Christus (Hand. 15 : 26). 

M. a. w. hoe meer de Kerk blijkt te zijn vervuld van de 
werkingen des H. Geestes, hoe meer zij innerlijken, geeste- 
lijken rijkdom deelachtig worde , hoe meer zij de gaven des 
H. Geestes in kracht omzet tegenover de wereld, hoe meer 
hare leden, ieder afzonderlijk, in godsvrucht uitmunten, ia 
verloochening, van zichzelven sterk blijken, van vurigen ijver 
voor de eere Gods worden voortgedreven, ja verteerd — hoe 
meer die Kerk zal kunnen vervullen , wat van haar als Vdlcs- 
kerk geeischt wordt. 

Hier evenwel rijst eene vraag, wordt ons een bezwaar 
voor de voeten geworpen, dat, zoo het van kracht blijkt te 
zijn, al het tot hiertoe gezegde van kracht berooft, nl dit: 
brengt gij, die het volk in zijn geheel in de kerk roept en 
toelaat, niet ontzaggelijke schade toe aan het geweten van 
hen, die tot waaraehtig geloof niet zijn gekomen? 

't Is niet de vraag, of de Kerk door de zulken lijdt, de 
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eisch door de Puriteinen gesteld , dat de Kerk verzekerd zij , 
dat zij ware geloovigen als leden toelate. Maar het is het 
groote bezwaar van bet individualisme, dat zijn weispreken- 
den tolk heeft gevonden in niemand minder dan A. Vinet. 

In zijn geschrift: ^Du socialisme, consideré dans §011 prin- 
cipe*' 1846 (overgedrukt in „VEducation, la familie et la 
société Paris 1855) ontwikkelt hij de stelling, dat de mensch 
en de maatschappij twee zijn, v.n.1. op grond van het feit, 
dat wel rhomme individuel , maar niet la société vatbaar is 
voor de wedergeboorte. Vandaar het verschil in werking 
tusschen de heidensche godsdiensten , die zich met den indi- 
vidu ^iet bemoeiden , waarvoor het esoterisme een tegenwicht 
moest geven, en den christelijken godsdienst, die zich juist 
tot het individu richtte en dan ook het esoterisme niet heeft 
gekend. 

Doch wat is het geval. Rome huldigde weer in den gods*. 
dienst tegenover het individualisme het socialisme, totdat 
in de 16^^ eeuw het beginsel van het individualisme uit de 
handen der hervormers ontving p. 455 „non pas une con- 
„sécation explicite, mais des ^ages irrécusables." Toch stak 
het socialisme het hoofd weer op. „Dans l'enceinte même 
„du protestantisme, qui n'est autre chose qu'un rempart 
„élevé pour la défense de Tindividualité religieuse, un nouveau 
„catholicisme prit naissanse .... c'est l'Eglise d'Ëtat ou Ie 
„nationalisme religieuse." 

Verderfelijk acht Vinet dit p. 472 „car ce n'est pas avec 
„la société, c'est avec Pindividu, que Dieu communiqué" en 
bij den wassenden «troom van het socialisme , p. 483 „la 
„religion seule, nous en sommes convaincu, peut lulter avec 
„avantage contre Ie socialisme; mais c'est a condition de 
„n'étre pas socialiste.'V 

En nu , het nationalisme in den godsdienst , of hét systeem 
van nationale kerken is socialisme. Het ontkent het groote 
beginsel, dat de mensch en de maatschappij twee zijn. Moge 
in vroeger omstandigheden het Christendom der massa, la 
christianisme socialiste, voldoende hebben kunnen schijnen, 
het is buiten alle verhouding tot de behoeften van onze eeuw. 
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Daar het geen innerlijke verbindingskracht bezit, zal hét in 
den hevigen strijd, dien wij tegemoet gaan, uiteenspatten. 

Met bitterheid en spot toekent Vinet nu de Volkskerk 
p. 490. „Un corps pareil est-il rien de plus que Ie monstrum 
^^immane dont parle Ie poëte, et son volume, que^vous 
„prenez pour une force, n'est-il pas bien plutót un gage de 
„faiblesse ? . . . . Les adversaires de l'Evangilefet les amis 
„du socialisme la savent tres bien. Il leur plait de voir a 
„FEglise politique ces dimensions trompeuses , cette ampleur 
,,vide, eet embonpoint maladif et cette majesté frivole. Et 
„quand les Ghrétiens nationalistes se réjouissent a haute 
„voix de ces avantages futiles, eux se réjouissent a voix 
„basse de tant de cridulité.'*^ 

Wat Vinet dan wil? Dat het Christendom naar^de woestijn , 
naar de eenzaamheid terugkeere, „qu*il redevienne ce qu'il 
,fut toujourS) une secte", en bet zal blijken, dat de afge- 
leefde grijsaard eeuwig jong weer optreedt en de leiding der 
wereld in handen neemt. 

Hoe sterk Vinet onder den indruk van zijn betoog ver- 
keerde, blijkt uit het slot, p. 41^6. „Oppressé par mafcon- 
„viction même et par Ie sentiment de mon impuissance, je 
„m'arrête. ün charme offusque des regards beaucoup meil- 
„leurs que les miens : „Leurs yeux sont retenu" Jes. 32 : 3 
„dit l'Ecriture. Comment ignorent-ils une vérité qu'il m'est 
„donné de reconnaitre? comment sais-je ce qu*ils ignorent? 
„C'est un mystère." 

Hij gevoelt de waarheid van zijn betoog als een openbaring, 
't Zoude daarom reeds alleen lichtzinnig moeten heeten zijn 
beschuldiging niet de moeite van het, wederleggen waardig 
te achten 

Ontegensprekelijk raakt Vinet de zwakke zijde der Volks- 
kerk aan, voor zoover zij op eene veronderstelling rust, die 
vooreerst niet schijnt verwezenlijkt te kunnen worden, dat 
n.1. hare leden, ieder op zichzelf, uit innerlijke overtuiging 
tot haar behooren, met het hart in haar geestelijke gemeen- 
schap z\jn betrokken. 

Men kan, als men wil, doch van Vinet mocht het niet 

neol. mudiën 1901. 23 



Digitized by 



Google 



318 



verwacht worden , eene vulgaire beschouwing* aangaande haar 
huldigen als waarheid, dat zij n.1. tallooze leden telt^ die 
haar alleen toebehooren^ omdat zij bij de massa willen zijn. 
Tegen zulk beweren is van individueel standpunt weinig in 
te brengen. Doch het is juist ten opzichte van dat standpunt, 
dat wij tegen Vinet ons hoofdbezwaar formuleeren. Zrjne 
grondstelling, zijn uitgangspunt, dat de mensch en de maat- 
schappij twee zijn , wraken wij. Hoe gaarne wij het bestaans- 
recht van de individu en daarmede van het individueele 
geweten erkennen en handhaven, zulk een absolute scheiding 
is ten eenemale ongegrond, en wie van haar uitgaat moet 
er toe komen het wezen der Kerk aantetasten, kan op den 
duur geen vrede hebben met den kinderdoop. Dat dit bg 
Yinet het geval is, moge blijken uit deze uitspraak p. 485: 
„Si Ie nationalisme avait-pu tuer l'individualité religieuse, il 
,,eüt, d'ün même coup, tué Ie Christianisme , et grftces a 
„Dieu , Ie christianisme n'est pas mort. Mais si quelque chose 
„est^'propre a Taffaiblir et en lui-raême et dans son action, 
„c'est une institution, qui présuppose arbitrairement chez tous 
^jla conviction de quelques-uns ou de plusieurs; qui, du 
„mieux qu'elle peut, dispose des consciences; qui fait naltre 
„chrétiens ccua , qui ont a Ie devenir et peutêtre ne Ie devien- 
^dront jamais." 

Gevoelen wij niet , hoe hier het Christen zijn , tegen de Schrift 
in , uitsluitend van de persoonlijke overtuiging wordt afhankelijk 
gemaakt, en hoe die persoonlijke overtuiging zonder eenigen 
samenhang met de geestelijke gemeenschap , ja in onrecht- 
matige individueele autonomie, wordt gesteld boven alles?. 

Is het niet ons voorrecht, onze eer, dat wij als kinderen 
des Verbonds, als Christenen zijn geboren, ook al is het, 
dat wij van Christen-kinderen nog christenmannen moesten 
worden door persoonlijke bekeering tot God? 

Is het niet beter ten opzichte van duizenden, die later 
tegenvallen , betere gedachten te hebben gekoesterd , dan ten 
opzichte van enkelen te hebben getwijfeld, die later, naar 
Gods genade openbaar wordt, onzen twijfel beschamen en^ 
tot schuld maken? 
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Is hetgeen Vinet hier voorstaat: eerst aftewachteu, of 
iemapd wel Christen zal worden , een gedragslijn, die uit het 
geloof voortvloeit? immers neen, maar veeleer uit den twijfel, 
ja het ongeloof. 

't Behoeft ons dan niet te verwonderen , dat Vinet's toon 
hier en daar bitter wordt, niet door de liefde gedragen ; dat 
hij het uitwendige kerkelijke lichaam aanziet en er verwijten 
heenslingert , zonder dat hij daarin het lichaam van Christus 
erkent, dat hem diepen eerbied zou hebben moeten inboe* 
zemen 9 en zeker ook hebben ingeboezemd? 

Yinet schreef onder de macht der omstandigheden. Vroeger 
dacht hij ook anders. En Stöcker zegt in het a. opstel p, 5: 
„Mir ist es immer von Bedeutung gehesen, dasz Yinet, ehe 
ihm die Macht der Yerhaltnisse aus der Yolkskirche hinans- 
„trieb, die église libre nationale, d. h. die freie Yolkskirche^ 
„als sein Ideal hinstellte.'^ 

Terecht schrijft Dr. A. Kuyper in zijne Ene. III p. 190t 
„Natuurlijk is de werking... ook individueel, maar indiri- 
„dueel alleen in verband met en als uitvloeisel van de werking 
„op het geheel." En wij kunnen in 't algemeen hem toegeven 
wat daarop volgt: „Individuen op zichzelf bestaan er niet; 
„er bestaan niet anders dan membra corporis generis humani.'* 

Nooit zullen wij de beteekenis van het individu tot gelding 
kunnen brengen, zoo niet het groote geheel, waartoe dat 
individu behoort, op de rechte lijn zich beweegt, in den 
rechten toestand is hersteld. En nooit zal daarom het indi- 
vidu geestelyk krachtig worden, öf hij zal dit aan het geheel 
danken, 5f h\j zal door zijn kracht centrale beteekenis voor 
het geheel verkrijgen. Dit laatste geschiedt, wanneer God 
een nieuw begin geeft aan de menschheid, herstellend werkt 
voor 't geheel. Dit laatste kan dus uitteraard slechts in 
weinigen 't geval zijn. 't Eerste is de weg , waarop de groote 
schare, die niemand tellen kan, het Koninkrijk der hemelen 
binnengaat. 

Maar hiermede hebben wij Yinet nog geen recht gedaan. 
Yolkomen rustig kunnen wij zijne individualistische prediking 
afwijzen, doch de waarheid, die hem als met profetische 
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kracht inspireerde, die hem deed getuigen: „ik heb een 
Brochure geschreven, ik had een geheel boek moete» schrij- 
ven,'* zij moet onder de oogen gezien worden. Onze Volks- 
kerk kan zonder de waarheid van het individualisme niet 
waarlijk leven en bloeien. Er is één geheel, maar er z\jn 
ook deelen. Er is één lichaam, doch er zijn ook leden. En 
Vinet heeft recht, als hij voor de leden een zuiver bestaan 
eischt , als hij nadruk legt op de onmisbare persoonlijke be- 
keering, ja daarvan ten slotte de welstand van het geheele 
lichaam afhankelijk verklaart. Wat is ten slotte een lichaam 
met blinde oogen, doove ooren, verlamde handen en voeten? 

Naar welk grondbeginsel, dat is* dus de vraag, moet in de 
Kerk van Christus het deel met het geheel verbonden zijn, 
de individu in die Kerk zijn plaats vinden en behouden, 
zonder zijn individualiteit prijs te geven? 

Dit grondbeginsel ligt in de gansche schepping Gods ver- 
borgen en straalt als de glans en eeuwige bekoring uit al de 
werken van Gods handen. Waar dit beginsel zijn kracht en 
heerschappij doet gelden, daar worden wij met tooverkracht 
geboeid tot aanschouwing en genieting. 

Wij merken het op in den reusachtigen boom , wiens ver- 
schijning ons met bewondering vervult. Wat is het dat ons 
met zooveel welbehagen doet zien naar zijne takken, naar 
de duizenden schijnbaar grillige wendingen, die zij nemen? 
Is het niet dit, dat die boom in zijn geheel zich beweegt in 
zijn eigen richting, de rechte lijn naar boven? Dat deze 
richting de armen, de zijtakken, al de uitloopers draagt en 
beheerscht. En dat niettegenstaande zij zich allen laten 
dragen, toch elk takje, hoe klein, zich zijn individueele 
richting kiest? En dat kunnen zij in de volkomen vrijheid, 
waarin die stam ze draagt. Maar hoe misvormd vertoonen 
die takken zich aan ons oog, die in hun individueel bestaan 
de hoofdrichting vernietigen door zichzelf op buitensporige 
wijze te verlengen en alzoo de harmonie van het geheel te 
vernietigen. Daarentegen hoe rijker de verscheidenheid van 
richting in de takken is binnen die perken, hoe schoener 
de boom wordt. 
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Wij merken dat grondbeginsel op in de muzikale compo- 
sitie. Waardoor betoovert de koning der toondichters, Beet- 
hoven, bijv. in zijn symphoniën, ons oor, ons hart? Waardoor 
grijpt hij onze ziel aan met wonderbare kracht en brengt 
ons op een hoogte, waar alles in en om ons jubelt en zingt? 
't Is wederom door slechts enkele tonen , wier kracht hij 
kent, die de stam zijn, waaruit al zijn akkoorden en har- 
moniën opspruiten, als de takken uit den boom. In de' 
wonderlijkste vrijheid doet hij zijn tonen klinken , maar nooit 
verwijderen zij zich te ver van de grondmelodie. Nooit 
hebben zij de pretensie voor zichzelf iets te zijn, hun eigen 
schoonheid tot middelpunt te stellen. Immer buigen zij in 
gehoorzaamheid onder die moederakkoorden. Ja, zij bestaan 
slechts om die te doen uitblinken. Zij zijn de vleugelen, 
waarop die melodie zich verheft , zij zijn de middelen , waar- 
door zij al haar rijkdom en kracht ontvouwt. 

Wee evenwel, wanneer die melodie zonder dezelve zou willen 
bestaan en uitblinken, dan verliest zij haar kracht, baar 
bekoring. Wee, wanneer zij zichzelve wil hooren, dan wekt 
zij afkeer, en doet ons den dood in plaats van het leven 
gevoelen. 

Wij merken dat grondbeginsel op in zang-, schilder- en 
heeldhouwkunst I ja ook in het recht, waar elke rechtspraak 
op beperkt terrein wordt beheerscht door het recht op het 
hoogste gebied , en zoo die rechtspraak zou willen heerschen 
in plaats van dienen, terstond haar karakter zou omkeeren. 
Wij merken dat grondbeginsel op gansch in het algemeen 
op het terrein der waarheid, die alles omvat en waar elke 
individueele waarheid alleen haar kracht bezit, zoolang zij 
dienstbaar is , om de waarheid zelve , d. i. God te openbaren 
en te verheerlijken. Hier is het punt, waar bijv. de indivi- 
dueele waarheid der Schriftkritiek moet worden overwonnen 
door en dienstbaar gemaakt aan de centrale waarheid der 
Schrift, die God zelf is. 

Maar dit toepassende op de Kerk in 't algemeen , op de 
VolkskerJj in 't bizonder, gevoelen wij nu ook, dat de heer- 
lijkheid en schoonheid van die Kerk niet kan bestaan, zoo 
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niet de afzonderlijke leden in zulk een verhouding staan tot 
Christus het Hoofd en middelpunt zijner kerk, dat zij zich 
waarlijk om Hem bewegen , dat zij niet in zichzelf haar 
hoofdrichting zoeken, dat zij alleen willen dienen, om Christus 
en in Hem den Vader te verheerlijken. 

Zoo de Volkskerk ten koste van het bereiken van dit doel 
moest worden vastgehouden, wij zouden liever met Vinet een 
secte willen zijn, die aan dit doel wel beantwoordde. Maar 
hier nu ligt o. i. de zwakheid van Vinet, dat hij niet inzag, 
dat juist de Volkskerk een van God gegeven middel is, 
waardoor ook het individu meer in zijne volle beteekenis kan 
uitschijnen. Ja, dat die vorm in den tegen woordigen , toe- 
stand , waarin de natiën nog elk hun nationale leven hebben 
voort te zetten , aan ^t individu de meeste en gunstigste ge- 
legenheid biedt, om zijn gansche individualiteit in te voegen in 
het groote lichaam van Christus, dat alle natiën omvat. 

Immers ook het nationale is te brengen onder het gezichts- 
punt van het individueele , wanneer het als tegenstelling van 
het internationale wordt opgevat. En met het volste recht 
passen wij er op toe de eigen woorden van Vinet, waarmede 
hij het individualisme verdedigt, p. 470 a. w. „L'individualité 
„ne consiste point a differer des autres hommes, mais a 
„réaliser, sous une forme individuelle, et par la méme avec 
„plus d'énergie, les caractères généraux de Fhumanité." En 
tegenover Dr. Kuyper, dier het individueele van de Volkskerk 
verwerpt, (Encyc. IH, p. 191) voeren wij de woorden van 
Vinet aan: „En aucun genre l'individualité ne nous isole." 

Waar de mensch in drie zich verwijdende kringen door 
God tot het aanzijn wordt gebracht, in persoonlijk, volks- 
en algemeen menschelijk bestaan , en waar hij in al die 
kringen verlossing en reiniging behoeft, daar mogen wij een 
gezonde, dat is een waarlijk Christelijke Volkskerk als een 
van God gewerkte genadetoestand beschouwen, in denwelke 
elk afzonderlijk des te gemakkelijker in zijn persoon de 
weldaden van Christus deelachtig wordt, 

In de Volkskerk, ook onze volkskerk, heeft zich vast- 
gezet de algemeene invloed, door het Christendom op ons 
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volk geoefend. In de volkskerk gevoelt het volk als één 
geheel zijn geërfde winsten op geestelijk gebied als z\jn bezit. 
In de volkskerk zet dat volk als één geheel de taak^ door 
het voorgeslacht aanvaard, voort. 

Maar nu is het dan ook een onafwijsbare eisch, dat die 
volkskerk naar boven de ééne algemeene, Christelijke Kerk 
in haren schoot drage , uit haar beginsel leve , naar beneden 
op geenerlei wijze het individueele , Christelijke leven , be- 
lemmere, vervalsche of onderdrukke. Haar afzonderlijk be- 
staan als zoodanig is middel, geen einddoel. Haar eigen 
terrein is werkplaats en geen rustplaats. 

Die Kerk mag niet een doode gelijkvormigheid in het leven 
roepen , zoodat haar bestaan 't een en 't al is , en al de 
individuen in haar opgaan. Zóó dwaalt de Boomsche Kerk. 

Maar die kerk mag ook niet toelaten, dat een valsch 
individualisme in haar heersche, en de leden zich bewegen, 
niet in individueele richting, want die is eene gave, Gods, 
als in de takken van den boom, maar in eigen gekozen^ 
willekeurig voortgezette richting. £n aan zulk een individua- 
lisme lijdt onze Nederlandsche Volkskerk! Aan zulk een 
valsch individualisme, dat zich in de eenheid niet voegt, 
zal zij te gronde gaan, zoo God het niet verhoedt. 

Dat individualisme wordt het sterkst vertegenwoordigd 
door de zoógen. moderne richting. Merkwaardig is ten deze 
de getuigenis van Ds. E. Snellen in de St. v. W. en Vr. Jg. 
1900. „Uit het heiligdom der dankbaarheid." Hij toch schrijft 
„Een sterken indruk heb ik behouden van den zedelijken 
„ernst der moderne richting, waar zij haar religie op het 
„absolute plichtbesef bouwt. En zonderling trof mij dit jaar 
„het woord van den voorzitter der zamenkomst harer aan- 
„hangers. „Maar ik bid u , op welken grond heeft men dan 
„toch eigenlijk verwacht, dat zij hooger leven wekken zou? 
„Nooit heeft zij zoodanige beloften in zich gedragen." Toch 
„gaf dit woord mij licht, en versta ik nu nog beter den 
„smaad door Meijboom onlangs het Protestantisme aanger 
„daan, toen hij sprak: Als Protestanten mogen de vrijzin- 
„nigen " geen andere leer in hun vaandel schrijven dan 
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„ „individualisme" en daaraan dienen zij tot het uiterste 
„getrouw te zijn." 

^Ik heb toen ik nog modem was , mij zoo vaak met bekom- 
„mernis afgevraagd: „Wat onderscheidt onze beweging toch 
van de Hervorming? Wat maakt dat wij het hart des volks 
„niet hebben? Ik versta het nu. De moderne richting heeft 
„zich losgerukt van de Gemeente met haar diepe ervaring 
„van het kruis van Christus , Zijn opstandiog en verheerlijking. 

„Kan ooit het individualisme heerschend beginsel zijn, 
„waar Christus als Heiland wordt beleden? Men moet het 
„eigenlijk individualisme — als modern beroemde ik mij er 
„op — hebben gekend om die vraag met een diepgevoeld: 
„Neen! te beantwoorden." 

Wij zijn hem dankbaar voor deze woorden. 

Alleen zouden wij willen zeggen: het individualisme als 
heerschend beginsel ^ is niet het eigenlijke, oorspronkelijke, 
van God in den mensch gelegd. Dit eigenlijke laat zich dragen , 
gevoelt, dat het mag spelen op de eeuwige van God gelegde 
grondslagen, in de eeuwige van God gestelde richting; en 
dat het, dit uit het oog verliezende, in diepe afgronden neer- 
stort, waar geen licht schijnt, waar geen zaligheid is te vinden. 

Maar ook onder degenen, die den Christus der Schriften 
belijden, vertoont zich dat zieke individualisme > die neiging 
om naar het eigen hart en naar de eigen wijsheid, niet op 
den weg des geloofs te wandelen, maar van denzelven afte- 
wijken. Zoo straks bij de vraag, wat uit ons begrip van 
„Volkskerk" voor de praktijk voortvloeit, komen wij daarop 
nader terug. 

Hoe het individu in de Volkskerk zich moet gevoelen, tot 
die Kerk moet behooren, voor die Kerk heeft te leven, dat 
moet verstaan en gepredikt worden. De groote éénheid , die 
er tusschen Christus en de geloovigen bestaat, moet zich 
afspiegelen, ja haar uitdrukking' vinden in de éénheid, die 
de geloovige met de Kerk onderhoudt, met de Kerk als 
lichaam van Christus, met de Kerk in die historische ge- 
daante, waarin God ze hem deed kennen. Om Christus' wil 
moet hij ook de Kerk liefhebben. Jn haar moet hij het 
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hoogtepunt en het centrum van zijn aardsche leven als 
Christen zoeken. 

Gelijk zij hem alles meedeelde, wat tot het leven en de 
godzaligheid noodig is» zoo moet haar bloei en groei het 
voorwerp zijns gebeds en zijner aanhoudende zorg zijn. Om 
die ^kerk moet hij zijn maatschappelijk en huiselijk en per- 
soonlijk leven aanvaarden. Om die Kerk moet hij zijn aardsch 
beroep als een goddelijk beroep erkennen, nooit eenig indi- 
vidu tusschen zich en God latende indringen. Aan die Kerk 
moet hij de maatschappij helpen dienstbaar maken , voor die 
Eerk moet hij zijn kroost opvoeden. En aldus zal hij, die 
zóó zijn Christelijke roeping verstaat, in de samenkomst der 
Gemeente op den dag des Heeren zich thuis gevoelen, ja 
zijn geheele leven als in een brandpunt voelen samentrekken, 
waar Gods huis, waar Gods Gemeente hem binnen hare 
muren ontvangt. Dan zullen de woorden Gods, ook op de 
eenvoudigste wijze verkondigd, voor hem hemelboden zij^n, 
waarlijk spijze, waarlijk drank. Dan zal dezulke, hetzij hij 
minister, hetzij hij conducteur, hetzij hij dienaar der weten- 
schap, hetzij hij bebouwer van het land is, zich gevoelen 
een lid des volks, een lid der Eerk, één in zijn aardsche en 
vei^ankelijke , één in zijn eeuwige betrekking met allen, die 
hij in Christus liefheeft, onder wie God hem doet leven, met 
wie God hem in de Eerk tot waarachtige éénheid verbroedert. 

Zoo onze Volkskerk alzoo hare leden opvoedt tot den dienst 
van God, dan zal zij een wonderbaar geheel zijn, met on- 
eindige verscheidenheid in haar ledon. Dan zal de wereld 
zich verwonderd afvragen, welk een kracht het moet zijn, 
die het lichaam van Christus uit zoo vele en zoo verscheidene 
individuen saamgesteld , tot zulk eene heerlijke éénheid houdt 
verbonden. Dan zal in onze Volkskerk de Eerk van Christus 
aan ons volk als geheel, aan zoovelen harer kinderen, als 
naar haar stem willen luisteren, afzonderlijk de genade van 
God in bet kruis van Jezus Christus besloten, uitdeelen; en 
op den grooten dag der verschijning van Jezus Christus, 
voor de geheele wereld, zal ook ons volk, vóór- en nageslacht* 
tot één geheel verbonden, invloeien in de bemelsche éénheid, 
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waarin Jezus het gansche verloste menschengeslacht als Zijn 
eigen lichaam in heerlijkheid openbaart ^ tot eere Gods! 

III. 

Wij onderzoeken nu in de tweede plaats, wat uit het 
door ons ontwikkeld begrip , Volkskerk", voor de praktijk 
voortvloeit. 

Zeer omvangrijk en niet minder gewichtig mag het terrein 
genoemd worden waarop wij titans onzen voet zetten. Groote 
behoedzaamheid is noodig, om zich niet door vreemden 
invloed, die bijna nergens zoo sterk als op het terrein der 
kerk zich wilde doen gelden, te worden af gedrongen van 
den weg der zuivere beginselpraktijk. Aan de eene zijde 
loopen wij gevaar het individu aan de gemeenschap op te 
offeren, aan de andere zijde te veel nadruk op het individu 
te leggen. Jezus, door de schare gehuldigd en toegejuicht, 
moet ook komen in den bizonderen kring van Bëthaniêns 
broeder- en zusterpaar. Jezus ^ predikend in den tempel, en 
Jezus sprekend met Nicodemus in de nachtelijke ontmoeting 
zijn niet twee maar één. Wij mogen niet vergeten, dat de 
akker van Gods Koninkrijk is de wereld, dat daar tarwe en 
onkruid te zamen opwassen. Maar evenmin, dat de tempel 
Gods heilig is, welke gij zijt, die gelooft, en dat het booze 
uit ons midden moet worden weggedaan ; ook in de verwij- 
dering van hen, die openbaar werden als kinderen der boos- 
heid en der vervloeking. Wij moeten recht duidelijk uitspreken, 
wat Jezus zegt: komt allen tot mij, die vermoeid en belast 
zijt, maar ook met nadruk Jezus' vraag aan zijne discipelen 
herhalen: Wilt gijlieden ook niet weggaan? Beide zijden 
der Christelijke waarheid moeten door de Kerk in al haar 
verrichtingen en verhoudingen tot haar recht worden gebracht 
en het is alleen de H. Geest, die in de harten Gods wijs- 
heid mededeelt, welke de Kerk in haar geheel en elk harer 
dienaars en leden afzonderlijk in alle bizondere gevallen op 
den rechten weg kan leiden. 

Wij zullen trachten over eenige afzonderlijke zaken , die 
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het algemeen belang der Eerk raken, datgene voor te stel- 
len, wat de konsekwentie van onze beginselen mag genoemd 
worden. 

a. Het allereerst plaatst zich hier yoor onze aandacht 
f^de aanneming en bevestiging van nieuwe leden '^ 

Elk jaar worden in onze Kerk duizenden personen, nadat 
zg korteren of langoren tijd door catechetisch onderwijs zijn 
voorbereid, op belijdenis des geloofs tot lidmaten aangeno- 
men en als zoodanig openlijk bevestigd. Een kleiner gedeelte 
van dezen is reeds op meer gevorderden leeftijd gekomen. 
Enkelen komen uit andere kerjtgemeenschap tot ons over. 
Het grootste gedeelte echter bestaat uit jongelingen en jonge 
dochters, die aan den ingang van het leven staan , van wie 
de toekomst nog moet openbaren , of zij zich in een waarlijk 
Christelijke dan wel in een zondig-wereldsche richting zullen 
bewegen. Van sommigen hunner kan met allen grond worden 
verondersteld, dat zij de roeping des Evangelies met hun 
hart verstaan; vèn sommigen beginnen zich daarvan eenige 
sporen te vertooneuj van sommigen moet zulks nog geheel 
in het midden gelaten worden. Den leeftijd van ± 17 tot 
± 23 jaar, daarbij het gebrekkige van veler opvoeding in 
aanmerking nemende, ziet de Kerk hen in haar midden op- 
treden in goede hope op de toekomst. Doch evenals in de 
natuur van de ontelbare bloesems slechts een betrekkelijk 
klein getal vrucht zet , en daarvan wederom een nog kleiner 
getal voldragen vrucht wordt, zoo leert het ook de ervaring 
ten opzichte van die duizenden nieuwe lidmaten. Is het 
wonder, dat hiji wien de ernst der zaak op 't hart weegt, 
zich afvraagt, of zulk een algemeene aanneming tot lidmaten 
der kerk op grond van eene uitwendige belijdenis, die zoo 
veelvuldig blijkt niet te rusten op een inwendig geloof, niet 
aan de waarheid en de waardigheid der kerkgemeenschap 
te kort doet, en door de alzoo gekweekte uitwendigheid, om 
niet te zeggen onoprechtheid, schade toebrengt, èn aan de 
zielen ieder afzonderlijk èn aan de Kerk zelve, die door 
zooveel verkeerde bestanddeelen wordt l)ezwaard? Welke 
waarborgen moet de Kerk zoeken, dat de2;e schade verhoed 
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worde? Welke middelen mag de Kerk aanwenden, om dezen 
grooten toevloed te keeren? Op welken weg kan zij er alzoo 
toe komen y dat haar kerkgemeenschap een waarachtige ver- 
binding zij van werkelijk geloovigen? 

Zoo wij hier het individualisme aan het woord zien, v^ij 
mogen er onze oogen niet voor sluiten, dat het spreekt 
onder den aandrang des gewetens, dat het eene stem van 
God, van den Heer der Gemeente, Jezus Christus tot ons 
brengt. De beste zonen der Kerk hebben hier gesproken, 
waarlijk uit teedere bezorgdheid des harten. Wij wijzen om 
één man te noemen, op Lodenstein, die klaagt (Dr. Vos 
Kerkgesch. p. 281): „Als er maar veel volk ter kerk komt, 
„en als vele lidmaten aangenomen worden, dan noemt men ze 
„bloeiende kerken; men neemt op vele, zoo niet op de meeste 
„plaatsen, tot ledematen aan, die het Onze Vader en het 
„Geloof opzeggen kunnen, of die maar eenige vragen van 
,^buiten kennen. Men eischt niets, dat gelijkt op „den da- 
„delijken afstand van de wereld". Als ze niet geheel god- 
„deloos zijn, dan is het al wel." 

Merkwaardig is in dezen het getuigenis van Mr. Pieter 
Boddaert, secretaris van het Ëdelm. CoUegie ter admiraliteit 
Zeeland (Vos a. w. p. 280), die schreef: „Gedurende mijn 
verblijf te Leiden werd ik ook in 't jaar 1712, op eene helaas 
„vrij gebrekkige geloofsbelijdenis tot lidmaat der Gerefor- 
„meerde Kerk aangenomen, zonder dat ik (hetgeen ik tot 
„mijn schaamte erken) eenige de minste indrukken van 
„'t groot gewicht dier zake of van de hoogheid en heiligheid 
„van God, aan wien ik mij beleed te verbinden, in mijn 
„hart gevoelde, dat gansche werk alleen aanmerkende, als 
„noodig om in vervolg van tijd niet van ambten of bedie- 
^ningen of een huwelijk uitgesloten te worden." 

Zooals deze zijn er ongetwijfeld ook in onzen tijd, al is 
de verhouding van onze Kerk tot den Staat niét meer van 
zóó ongunstigen invloed, nog zéér velen. 

Hoe hebben wij, aan wie in dezen groote invloed en lei- 
dende kracht is geschonken^ ons de zaak voor te stellen? 
Zoo het ons door God verleend was do harten te kennen, 
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l^ehoefden wij niet lang in 't onzekere te blijveö. Ook al is 
de Kerk , van hare uiterlijke zijde beschouwd , het in Christus 
geheiligde volk en behooren tot haar blijkens de eerste vraag 
van het Doopsformulier alle kinderen der geloovigen, die 
behooren gedoopt te wezen, omdat zij geboren lidmaten zijo, 
(Vos a. w. p. 399), er zou geen sprake van kunnen zijo 
dat de Kerk zich met een leugenachtige belijdenis liet te- 
vreden stellen. Doch nu is Gods weg met de Kerk eene 
andere. Wij kunnen en mogen het hart als zoodanig niet 
beoordeelen. Moeten wij nu van alle beoordeeling afzien? 
Dit zal wel door geen enkel levend lid der Kerk worden 
bevestigd. Hoever moet dan onze beoordeeling gaan, en tot 
hoever mag het daarvoor noodig onderzoek zich uitstrekken ? 

Op deze vraag wordt verschillend geantwoord. „De korte 
„onderzoekinge van Micron" (Vos a. w. p. 146) „verlangt, 
„dat de Catechumeen niet maar verzekerd is in zijn hart, 
„dat hij een lidmaat is van Christus' Gemeente, maar nog 
„bovendien, dat hij zegge: op welke manier^ hoe hij dat 
„is. Zulk een innigheid, zulk een persoonlijke beantwoor- 
„ding zoekt men in het Kort Begrip (van Faukelius) te 
vergeefs." 

„Vooral na de Synode, zegt genoemde auteur, van 1618 
„ging de belijdenis dan ook veelal op in een voor waar 
„erkennen van de als geloof in objectieven zin genomen leer ; 
„de bekentenis op grond van het getuigenis des H. Geestes 
„met den eigenen geest, dat men een kind des Vaders was, 
„werd zelfs hoe^ langer hoe minder geëischt." 

Wij kunnen daarin niet anders dan achteruitgang, geeste- 
lijke verstomping opmerken. Zulk een gedragslijn wordt 
door Vinet terecht gewraakt als socialisme in praktijk. 

Tegenover deze opvatting mag evenwel niet het valsche 
individualisme als waarheid optreden. Lodenstein wilde , dat 
men in 't algemeen geen belijdenis zou afleggen^ (Vos a. w. 
p. 214). £n ook in onzen tegenwoordigen tijd doet zich het 
verschijnsel voor, dat predikanten en kerkeraadsleden met 
blinden tegenzin zich vervuld toonen tegen het voornemen 
van hen, die zelfstandig lidmaten der Kerk willen worden. 
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Dit verschijnsel kan niet anders dan als ziekteverschijnsel 
worden gebrandmerkt. 

Het ligt in den aard der Kerk , der Volkskerk in het 
bizonder, dat zij zonder vooroordeel, met blijdschap begroet 
degenen, die ^ij zelve in haren schoot heeft gekoesterd en 
opgekweekt, wanneer zij zich aanmelden om tot haar volle, 
gemeenschap te worden toegelaten. Ja , in een normalen 
toestand mag de Kerk dit niet als een uitzondering , als iets 
ongewoons beschouwen , doch als de op haar gebied natuur- 
lijke oogst van haar zaaisel, gelijk de landman zijn schoven 
binnenbrengt, gelijk de vader zijn groot geworden zonen in 
zijne zaak opneemt. / 

Doch hoe wordt deze normale toestand der Kerk door de 
zonde verward en verstoord! Hoe staan de gedoopte lid- 
maten bloot aan den verderfelijken invloed van eene opvoe- 
ding, die door eene zondige wereld hun met meer ijver en 
hulpmiddelen en tijd wordt gegeven, dan een zwakke, aan 
allerlei kwalen lijdende Kerk vermag. 

Daarom iieeft de Kerk , hebben hare dienaars met des te 
meer nadruk voorop te stellen, dat de onmisbare geloofs- 
belijdenis moet berusten op geloof in den zin van Gods Woord, 
van het Evangelie van Jezus Christus , op geloof des harten 
in den Christus. Wel mag daarbij een ruime bepaling ge- 
voegd worden, wel mag de Kerk ook een zwak beginsel van 
geloof, in vertrouwen op de doorwerking van Gods genade^ 
aanblazen; moet zij er zich voor wachten, dat zij de roo- 
kende vlaswiek zou uitblusschen. Maar de onmisbaarheid 
van persoonlijk geloof, de noodzakelijkheid van persoonlijke 
overgave aan Christus, de eisch van oprecht breken met de 
zonde, zij kunnen niet duidelijk en scherp genoeg aan de 
aanstaande lidmaten worden ingeprent. De Kerk moet er 
voor waken, dat zij alle middelen te baat neemt, om in 
dezen de individiduen, de afzonderlijke personen tqt helder 
bewustzijn te brengen. De catecheet kan, naar de vatbaar- 
heid en ontwikkeling zijner leerlingen, verschillende wegen 
inslaan. Inzonderheid zorge hij er voor, dat de vragen, 
waarin hun geloofsbelijdenis is vervat, en die zij met een ja 
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hebben te beantwoorden , door hen worden verstaan en ge- 
kend, opdat niet èn de aanneming èn de bevestiging in !iet 
openbaar voor hun bewustzijn een zinledige plechtigheid üf 
een duistere verborgenheid zijn. 

Bij dezen arbeid hebben wij het meeste te worstelen met 
het kranke individueele bewustzijn. Dit is altijd bezig de 
objectieve beteekenis van den Doop afhankelijk te maken van 
de subjectieve gesteldheid dés gemoeds. Dit ontkent Gods 
genadewerk in de ziel, verheft zichzelf als dieper tot de 
waarheid doorgedrongen, verteert den kinderlijken eenvoud, 
en verblindt het oog voor de heldere goddelijke waarheid , 
die er voor eiken gedoopte in het Genadeverbond valt te 
aanschouwen. Waar het oprecht is, blijkt het een strik des 
duivels, die de zielen van Christus terughoudt. Waar bet 
met onoprechtheid gepaard gaat, is het een voortetende kanker 
in het leven der gemeente, ja tast niet zelden plaatselijk ^ 
of ook in uitgestrekter omgeving, de geheele gemeente aan. 
Terecht zegt Joh. a Marck „Het merch der Christene Got- 
geleertheid" 1730 p. 938 van dezulken, dat zij „vereischen 
een al te Naukeurigh Ondersoek omtrent de waare Godt- 
saeligheit in het toelaten van de besondere Leeden der Kerke." 

Dezulken mogen zich laten onderwijzen door het woord 
van Stahl „Kirchenverf." 1862 p. 75: „Die Mensche nwirden 
^Anhanger der Kirche nicht dadurch, dasz sie dieselbe er- 
„richten, sondern dadurch dasz sie in dieselbe berufen und 
„aufgenommen wirden. Es ist auch nicht in ihr Belieben 
„gestellt, sondern ihnen van Gott geboten, der Kirche anza 
„gehören.'* En door Wormser „Kinderdoop' p. 130 allus 
geformuleerd: „niet de geloovige individu's brengen de Kerk 
„voort, maar de Kerk brengt de geloovige leden voort.'' 
Cfv. R. Erskine. Leerredenen deel V, p. 18 — 20. 

Wanneer de Kerk en inzonderheid de Herder en Leeraar 
zich geroepen ziet over de zielen te waken, staat het haar 
ook vrij, ja is het plicht als een deel der zielszorg dan 
aanstaanden lidmaat individueel d. w. z. afzonderlijk te onder- 
vragen over zijn voornemen en toestand. Doch men zorge 
ervoor de grens van het persoonlijk leven niet te overschrijden* 
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Meü stelle zich tevreden met een eenvoudige verklaring. En 
waar deze niet wordt verkregen, waarschuwe men met al 
den ernst der liefde, doch late dan ook verder de zaak aan 
het geweten over. Zonder verdere persoonlijke bemoeiing , 
ga men dan den van de Kerk in haar reglementen voorge- 
schreven weg 9 en omringe den Candidaat-lidmaatbelijder met 
al de warme belangstelling en hulpvaardigheid, die wg aan 
de eer van het lichaam van Jezus Christus ^ aan de eer van 
zijn gemeente verschuldigd zijn, opdat de nieuwe leden ge- 
voelen en ervaren, dat zij in een geestelijken dampkring 
ademen ^ dat zij van Gods wege met tegemoetkomende barm- 
hartigheid worJen gelokt en getrokken. Cfr. Gh. Hodge 
„System. Theology" 1891 III, p. 545: „According to the 
„one view (of the Puritans, Independents or Conqugationa- 
„lists, foltowers of Brown and Robinson) the church is 
„bound to be éatisfied in its judgment that the applicant is 
„truly regenerate; according to the other (of the common 
„Protestant theory), no such judgment is expressed or im- 
„plied in recciving any one into the fellowship of the Church. 
„As Christ not has given his people the power to search the 
„heart, He has not imposed upon them the duty which 
„implies the possession of any such power. Both parlies 
;,require a credible profession of faith on the part of the 
„applicant for membership. But the one means by crecli&fe, 
„that which consirains belief: the other ^ that which may 
„believed i. e. that against which no tangible evidence san 
„be adduced." 

Tegenover de vreeze van hen, die door de toetreding van 
onwaardige leden de Kerk in gevaar zien gebracht, mag de 
geloovige zich vasthouden aan de beloften Gods, dat het 
ware lichaam van Christus in zijn Hoofd de eeuwige waar- 
borg zijner éénheid en zijner voltooiing bezit. 

6, In nauw verband met de aanneming en bevestiging 
van nieuwe leden staat: de deelneming aan het Heilig 
Avondmaal. 

Aangaande de bedoeling van Jezus en zijne apostelen met 
de viering en deelneming van en aan hetzelve kan wel geen 
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redelijke twijfel worden gekoesterd. Tot hen, die zijn dis- 
cipelen zijn, die in Hem gelooven; hoe zwak dan ook (men 
denke aan Petrus) richt Jezus het bevel : „doet dat tot 
mijne gedachtenis." Daardoor wil de Heiland de zijnen 
bevestigen in en versterken met zijn genadegemeenscbap. 
En vanzelf vloeit dus uit het lidmaat worden der gemeente 
door zelfstandige geloofsbelijdenis de eisch voort of nog liever 
moet daarmede de behoefte gepaard gaan, Avondmaal te 
vieren. Waar de Kerk niet over het hart oordeelt, kan zij 
toch niet laten op de uitwendige bevestiging aan te dringen , 
ja die te vorderen, welke in de deelneming aan het Avond- 
maal is gelegen. 

Zoo verstonden het ook onze vaderen in den bloeitijd der 
Kerk na de reformatie , al waren niet allen even wakker op 
Sions muren. Een paar voorbeelden uit de Acten van de 
provincale Synoden, Uitg. Reitsma en Van Veen, mogen 
ons dit bewijzen. Deel I, p. 254 (Art. 13): „Nopende liet 
„gravamen van Enchuysen, hetwelck is van een volwassen 
„manspersoon dewelcke op sijn belijdenisse ende belofte van 
„eenen vromen, godtsaligen wandel gedoopt is sonder nocli- 
„tans sich tottet gebruick des h. avendmael te begeven, is 
„besloten, dat de respective Kercken sulck eenen met ernst 
„in het bijsondere van syne schuldige plicht vermanen sullen , 
„ende bij occasie sulcke souden in het gemeyn van den 
„predicstoel bestraffen." 

„I. p. 142 (Art. 8). Op die eerste vrage des Classis van 
„Ënckhuysen, hoe men handelen sal met sodanigen broeder, 
„die, hoewel hij andersins vroom van leven is, hem van 
„des Heeren h. avontmael onthout, is geresolveert, dat men 
„sodanigen broeder over die kleinachtinge der h. sacramenten 
„ernstlick sal vermanen, ende so hy hartneckelick daer- 
„inne voortvoert, so sal men ten laatsten kercklick met hem 
„voortvaeren." 

Merkwaardig is ook deze mededeeling H, p. 72: „Op 
't geen int Synodo. Amsteldamensi a° 1595 was vuytgestelt 
tot het synodus nationaal, hoe men handelen sal met jon- 
gheluyden van 15, 16, 17 jaren, dewelcke versoeken gedoopt 
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te wordec, ?onder haer ten avontmael te begeven, is in- 
gebracht, dat het synodus nationael daerop heeft gesteld 
den 598ten artyckel in de kerckenordenynge , die aldus luydt: 
De bejaerde worden door den doop de Christelycke geraeynte 
ingelijft ende voor ledematen der gemeynte aangenomen , ende 
zgn daefom sculdich het avontmael des Heeren oock te 
gebruicken , welcke zij bij haren doop beloven zullen te doen. 
Cfv. Barger „Ons Kerkboek" p. 213—228. 

De herinnering aan deze feiten mag in onzen tijd voor 
vele voorgangers, predikanten en andere kerkeraadsleden 
en voor velen , die belijdenis aflegden , niet overbodig heeten. 
Een schuldige plicht noemen wij het voor de opzieners en 
ouderlingen der gemeente, die onze Kerk, onze Volkskerk 
als het lichaam van Christus voor smaadheid moeten bevei- 
ligen, om zich, waar het maar eenigszins twijfelachtig mocht 
zijn , te vergewissen dat zij , , die belijdenis doen , ook aan het 
H. Avondmaal zullen deelnemen. Een misdaad tegen het 
heilig karakter van Gods Kerk is de helaas! reeds op vele 
plaatsen ingetreden gewoonte, om belijdenis afteleggen, lid- 
maat der Gemeente te zijn en niet tot het Heilig Avondmaal 
toe te treden. 

Een doodkrank individualisme , dat zich alleen daarom kan 
handhaven en uitbreiden, omdat de ware gemeenschap des 
levens in Christus op ontzaggelijke wijze werd belemmerd in 
onze Kerk , veroorzaakt den droevigen aanblik op zoo menige 
plaats van ledige nachtmaaltafels. „Zij houden Gods Verbond 
niet en weigeren te wandelen naar zijne wef' (Ps. 78 : 10). 
De klacht van Elia klinkt langs de wanden onzer kerkge- 
bouwen: „Want de kinderen Israëls hebben uw verbond 
verlaten, uwe altaren afgebroken en (zoo al niet in letter- 
lijken, zeker in diepen zin) uwe profeten met het zwaard 
gedood" (I Kon. 19 : 10). Nooit zal onze Kerk het volk als 
zoodanig van den zuurdeesem des Evangelies doordringen , 
zoo zij niet in elk afzonderlijk lid een besef van heilige 
verplichting kweekt , dat de viering des Avondmaals de toets 
moet zijn van een oprecht lidmaatschap der Kerk. 

Hoe noodig en onmisbaar het voorbereidend zelfonderzoek 
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zij , wie na hetzelve zich terugtrekt van den heiligen Disct, 
wete, dat hij zich terugtrekt van Christus zelf, van zijn 
vireldaden , van zijn Kerk , van zijn lichaam , van den wijnstok, 
die hem als rank moet voeden. Maar dit weten kan ni^t de 
vrucht zijn van individualistisch denken. Zij die leden wor- 
den (en zijn) der Kerk moeten gebracht worden tot het 
waarachtig geloof aan de Kerk, moeten zich gevoelen en 
kennen als leden van één lichaam, moeten zich alzoo vrij- 
maken in de gehoorzaamheid aan Gods woord van den 
vloek, die er kleeft aan het eenzijdig opgaan in de zorg 
voor, in de bekommernis over eigen ziel d. i. het individua- 
lisme, dat in de 17^^ eeuw door Lodenstein gekweekt, in 
de 18^6 en 19<3e eeuw door het methodisme bevorderd en 
uitgebreid, geen levensvoedsel trok uit den diepen levens- 
grond der Kerk, dien God haar in Christus heeft gegeven. 

Voorzeker is er onderscheid tusschen de leden der Kerk» 
Er zijn sterken en zwakken, geestelijke en vleeschelijke, 
zegt de apostel. „Diese ünterschiede werden," zegt J. T. 
Beek, Vorlesungen über Chr. Ethik'', II Bd. 1883, p. 300, 
„in der Gemeinde anerkannt, nicht aber der ünterschied 
„zwischen Glaübigen und ünglaübigen, Bekehrten uod Un- 
„bekehrten," en voegen wij er aan toe, tusschen dezulken, 
die wel, en die niet aan het H. Avondmaal behoeven te 
verschijnen. 

c. Vindt in de aardsche kerkgemeenschap elke geloovige 
het aardsche Vaderhuis, waar hij onder Gods onmiddellijke 
leiding wordt opgevoed tot het hemelsche, en is onze Volks- 
kerk, naar wij gelooven, eene daartoe van God gegeten 
en instandgehouden inrichting, zoo is het van het hoogste 
belang, dat zij worde bestuurd op eene wijze, die a^in haar 
karakter past en voor haar geestelijken wasdom de grootst 
mogelijke ruimte laat. Ook in dezen moet het zuiver begrip 
van een Christelijke Volkskerk ons voor dwaling behoeden , 
ons van dwaling terugbrengen. Zich onderwerpende aan de 
goddelijke voorschriften ten deze ons door Jezus en zijne 
apostelen gegeven, heeft de Kerk er voor te waken , dat 
geene macht worde toegekend aan wien geen macht toekomt. 

24* 
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Groot gevaar loopt de Volkskerk, dat het volk zich van 
haar meester maakt, niet zich in haar laat invoegen. Ten 
dezen opzichte merkt Prof. Kleijn a w. p. 135 op, dat „reeds 
„in de vergadering van Wezel 1568 men heeft getracht zoo- 
„veel mogelijk de democratie te keeren", en zegt hij p. 137: 
„de Synode heeft er goed aan gedaan (in 1852) dat zij het 
„begrip van volkssouvereiniteit niet heeft gehuldigd, dat zij 
„het niet noodig heeft geacht de organisatie van 1816 door 
„de Gemeente te laten wettigen." Juist omdat zij een Volks- 
kerk is, derhalve zoovele uiteenloopende besianddeelen in 
zich vereenigt, heeft zij een krachtig bestuur noodig, moet 
in haar bestuurs-inrichting en bestuurs-uitoefening doorgang, 
geen belemmering worden gevonden voor de waarheid: Eén 
is uw Meester n.1. Christus (MattL 23 : 8^). Maar evenmin 
moet voor de gansche Kerk in haar bestaans-inrichting een 
hinderpaal worden gesteld, die het daaropvolgende: „Gij zijt 
allen broeders" niet tot zijn recht laat komen. Het bestuur 
mag de Eerk niet brengen onder een andere heerschappij, 
dan die van Christus uitgaat, en zich aan Hem onderwerpt. 
Het bestuur mag daarom niet toegeven aan den idividualisti- 
schen drang, die, zich tooit met den schoenen naam van 
„eisch des gewetens," Maar evenmin mag het zich aan- 
matigen, dat het in zichzelf voor de eenheid der Kerk den 
grootsten waarborg zou bezitten. Geen hiërarchie en geen' 
independentisme. 

Waaraan lijdt nu onze Volkskerk? En op welken weg 
hebben wij voor haar genezing te zoeken ? Zij lijdt aan beide 
kwalen tegelijk. De ziekteverschijnselen zijn gecompliceerd. 
Eenerzijds woekert in haar voort het independentistisch in- 
dividualisme, dat de ware vrijheid der Kerk aantast, dat de 
Kerk uit de van God gegeven bedding zou afleiden, waar- 
tegen de historie onzer Kerk terecht getuigt, Prof. Kleijn, 
a. w. p. 104: „geen enkele gemeente, geen classe, geene 
„provincie mocht het wagen op eigen hand Belijdenis, Kerkorde 

„of Liturgie te gaan veranderen zij zou daarmede op 

„het terrein der Algemeene Kerk treden, en toonen dat het 
„hare begeerte was heerschappij te voeren over andere Pro- 
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„yincien, dassen of Gemeenten; indien iemand dat niet 
„begrijpt, en meent dat iedere gemeente, classe of provincie j 
„door binnen haar gebied fandamenteele bepalingen te maken, 
„die elders niet golden, anderer vrijheid niet aanrandde, 
„die verstond weinig van de kerkverwoestende macht van het 
„individualisme en vergeet, dat vrijheid slechts gehandhaafd 
„wordt, waar de algemeene regelen uitgaan van een centraal 
„gezag, terwijl zoogenaamde vrijheden en privilegiën in het 
„systeem der vrijheid niet thuis behooren" (cfr. p. 17: ,jTeü 
„einde te voorkomen , dat het individualisme der plaatselijke 
„gemeenten de éénheid vernietige, en mogelijk te maketi, dat 
„de Kerk werkelijk aan hare roeping beantwoorde , is een 
„kerkverband noodzakelijk, is de vereeniging der plaatselijke 
„kerken in één lichaam eisch van het protestantsch beginsel.") 

Wat al willekeur van enkele personen, van plaatselijke 
gemeenten heeft de Kerkhistorie der 19® eeuw in onze Ned. 
Herv. Kerk te brandmerken. Hoe is de praktijk hier tot de 
uiterste grenzen gegaan, die door het tijdelijk uitwendig 
voortbestaan der Kerk werden getrokken. En hoe wordt oog 
voortdurend de waardigheid van onze- Kerk door dit ver- 
schijnsel aangetast , ja haar het stempel opgedrukt van kerke- 
lijke utiliteitspolitiek. 

Anderzijds vertoont zich de noodzakelijke reactie, waarde 
praktijk van de huidige bestuursinrichting machteloos zicli 
toont om de eer van Christus in de Kerk te handhaven /het 
verschijnsel van hiërarchie. Ook deze, de Roomache kerk 
levert het bewijs, verkrijgt kracht, zoodra de zuivere lijn van 
de Kerkontwikkeling in het Evangelie gegeven , wordt verlaten. 
En nu , waar zij in onze kerkinrichting zich van 't begin af 
ziet uitgesloten van geestelijke heerschappij, daar dringt zij 
zich te voorschijn in kleinkerkelijk gewaad , zoekt zij invloed 
te oefenen op het terrein van uitwendige belangen. 

Wat is van dit alles het treurige gevolg? Immers, dat de 
gezonde levensstrooming door den H. Geest in de eene ge- 
meente verwekt, zich niet kan voortplanten in de andere. 
Dat de kwalen, waarmede één Gemeente is aangestoken, 
niet openlijk voor al de Gemeenten, dat is: voor de Kerk 
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als geheel , worden blootgelegd , maar in 't verborgen blijven 
voortwoekeren , alle gezonde deelen aantasten en ver in 't rond 
verpestenden invloed oefenen. 

Alleen zulk een inrichting van het Bestuur der Kerk, 
waarin de invloed van elk deel op het geheel en van het 
geheel op elk deel in 't bizonder wordt vrijgemaakt, bevor- 
der4, ja opgewekt; kan aan de Volkskerk als zoodanig een 
gezonde ontwikkeling, een krachtigen groei waarborgen. Dan 
toch kan de Kerk hare verhouding, waarin zij tot Christus 
staat, zich weder bewust worden en haar uitspreken en be- 
lijden. Dan kan elk individu spoediger zijn geestelijke krank- 
heid erkennen , maar ook zijn heerlijke roeping , als deel van 
zulk een geheel, als een zuurdeesem door zijn geheele per- 
soonlijke leven laten doorwerken. 

d. Hoe nauw staat met dit alles in verband de opvatting 
van het herderlijk en predikwerk in de Gemeente. Niet bij de 
zoogenaamde moderne leeraars en voorgangers der gemeenten 
heeft zich het individualisme krachtig gemaakt. In hen, die 
van het fundament der waarheid steeds verder afwijken, 
betoont het integendeel voor wie het zien wil, groote zwakheid. 
Maar juist onder degenen, die er zich op beroemen dat zij 
niets willen prediken dan Jezus Christus en dien gekruisigd, 
naar de Schriften. Zij hebben zich door de macht der om- 
standigheden , door den hooggaanden stroom laten mede- 
slepen en het hart hunner werkzaamheid meenen te mogen 
vinden in het bekeeren , behouden van zielen. Mocht dit hun 
ook vurige taal uit een waarlijk bezorgd herdershart over de 
lippen doen stroomen , de miskenning van de beteekenis der 
Kerk moest zich op den duur wreken, ja reeds spoedig den 
twijfel aan het woord doen komen over de vrucht van in- 
gespannen arbeid. Wie onzer heeft daarvan niet bij eigen 
ervaring iets gekend? 't zij bij zichzelf, 't zij uit den mond 
van anderen? Deed het verschijnsel zich niet voor, dat 
leeraars hunkerden naar bekeeringsverhalen uit den mond 
van hen, die onder hun gehoor neerzaten? 

Dit nu is geen kenteeken van gezond gemeenteleven , dat 
in het leven der Kerk zijn van Christus zelf gegeven grondslag 
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bezit. Daarom behooren wij èn door onze prediking en door 
ons herderlijk werk, huis- en ziekenbezoek, de lidmaten der 
Kerk meer tot hun grondslag terug te voeren, dien zij niet 
bezitten in een individueel verkeer met den Heiland hunner 
ziel, een verkeer, dat ten slotte zich van allen kerkelijken 
invloed zou kunnen emancipeeren , »maar dien zij bezitten in 
hun lidmaatschap der Kerk als de van God gegeven levens- 
bodem, waarop zij elk afzonderlijk en tegelijk in geestelijke 
harmonie en éénheid met de anderen opwassen en toenemen 
in genade en kennis van onzen Heer Jezus Christus. Zij 
behooren te worden overtuigd van hetgeen zij als deelen van 
het geheel bezitten. Is er toch treuriger verwarring denk- 
baar, dan dat de leden van Christus' kerk treuren over het 
gefaris van wat zij reeds hebben verkregen ? Zulk een ver- 
warring nu is, dank zij menige individualistische prediking, 
bij tallooze leden onzer kerk te constateeren. De vrijmoedig- 
heid dés geloofs is als een eenzame musch op het dak 
geworden, die vrijmoedigheid niet ten opzichte van de 
toeëigening van bizondere persoonlijke gaven, maar van de 
algemeene gaven, die God aan ieder gedoopt lid der Kerk 
door zijn Verbond en Woord bezegelt. Duizenden bij duizenden 
moeten nog leeren het a. b. c. van de geloofstaal onzer Kerk, 
en omdat zij dat niet kennen helaas! veelal reeds niet meer 
willen kennen, blijven al de woorden des Verbonds voor hen 
orakeltaal. Van bekeering en wedergeboorte, van verzoening 
en rechtvaardiging, van heiligmaking en eeuwige zaligheid 
hebben zij alzoo sfinxen gemaakt, wier raadsel zij nooit 
vermogen op te lossen. 

Hiertegen in te werken door onze prediking in het open- 
baar en aan de huizen, vermogen wij, alleen, als wij de 
waarheid der Kerk in ons persoonlijk leven laten gelden , zoo 
wij haar, n.1. de Kerk, niet langer gebruiken als eene dienst- 
maagd , die goed genoeg is om voor ons de deur te openen, 
maar zoo wij in de Kerk zelve willen aanvaarden de eenige, 
volle, waarachtige levenseenheid met Hem, die het Hoofd der 
Kerk is, en haar niet zal laten knechten in der eeuwigheid. 

Hiertegen in te werken door onze prediking zal alleen 
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mogelijk zijn y zoo wij met al wat in óns is die Kerk helpen 
vrijmaken van alle slaafsche banden ^ en in haar vrijheid en 
heerlijkheid ons eigen heil stellen. Cf. D. Chantepie de la 
Saussaye „La crise religieuse en Hollande" 1860, p. 192: 
„rOrthodoxie se perd dans Kndividualisme .... Elle livre, 
„si je puis ainsi dire , Ie monde présent a Satan , pourvu 
„qu'on g^gne Ie monde a venir — comme si Ie monde a venir 
„n'était pas déja Ie monde présent pour la foi" en p. 202: 
„Ge que manque a l'Ëglise hoUandaise, c'est la foi en elle- 
„méme, au génie que la distingue, la foi a la mission^ qui 
„lui est confiée, la foi dans son avenir. Gette foi lui fait 
„défaut; et plus elle manque, plus Tamour-propre national 
„et la vanité national en tiennent lieu." 

e. Een waarachtige Kerk , die het volk in zijn verschillendö 
geledingen onder haar vleugelen vereenigt en koestert, het 
met den» geestelijken band der Ghristelijke broederliefde aan- 
eenbindt, voor zijne geestelijke nooden den waren weg der 
vervulling aanwijst, en daarom ook den wortel der maat- 
schappelijke welvaart voedt en sterkt, dat is het wat meer 
dan ooit door den nood der tijden wordt gevorderd. 

Zal onze Nederlandsche Hervormde Kerk dezen eisch kun- 
vervullen? En zoo ja, zal zij zich krachtig genoeg op den 
voorgrond kunnen stellen, om gehoor te verkrijgen? Zal zij 
haar geestel^k overwicht kunnen voelbaar maken? Wij, die 
onder het volk werken, die hun gedachten leeren kennen, 
die de verschillende aanbiedingen gadeslaan^ waarmede allerlei 
partijen het willen koopen, om hun stelsels in werking te 
zetten; wij, die weten, hoe spoedig een dwaalbegrip wordt 
ingezogen, hoe gemakkelijk ijdele hoop wordt opgewekt, wij, 
die de overtuiging in ons hart dragen, dat alleen de dienst 
van God dat volk kan vrijmaken van geestelijke en stoffelijke 
ellende — hebben wij dat volk in ons hart opgenomen? lijden 
wij er onder, dat wij dat volk in zoo verschillende kringen 
zien lijden? Ontrust het ons, dat tallooze geesten uit den 
afgrond rondwaren en ontevredenheid, genotzucht, onverschil- 
ligheid, wangunst, ongehoorzaamheid, verzet, bitterheid en 
haat, steeds dieper wonden slaan? 
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Zoo wij Evangeliedienaren in een Volkskerk willen zijn » 
dat dan bet volk in onze harten leve. Dat wij ons niet tevreden 
stellen met in beperkten kriog te doen wat onze hand vindtp 
Stöcker wijst er in zijn aangehaald opstel (p. 10) over do 
Vblkskerk op hoe „Die Berliner Bewegung , die im Geist der 
„Volk^kirche arbeitend und kampfend , anknüpfend an die 
„Ereignisse von 1870 und an die sozialen Aufgaben der ge- 
^einten Deutschen Nation , in wenigen Jahren das Berliner 
„Kirchenwesen umgestaltet hat" en zegt hij : „man mvd deo 
„ünterschied klar ermessen, der zwischen volkskirchlicher 
„und individualistischer Arbeit besteht." 

Ook onze Volkskerk is tot zulk een arbeid geroepen. Doch 
in den huidigen toestand is het niet mogelijk iets anders dan 
voorbereidings-werk voor den grooten arbeid te verrichten. 
Als de Eerk ontwaakt, en de kracht Gods in haar vaardig 
wordt, zal zij voor een reuzenstrijd , een reuzenarbeid niet 
terugdeinzen; zal zij het rijk der duisternis uit haar wettig 
gebied terugdringen, en Nederlands Volkskerk zal het Chris- 
tendom niet slechts ,,als eine Eraft in den Geistern'\ doch 
ook als „eine MacKt über den Geistern" (Stöcker p. 16) doen 
openbaar worden. 

Nu hebben wij de kwalen van dat volk te onderkennen 
en de beste geneesmiddelen daarvoor te zoeken bij het licht 
van Gods Woord, onder de leiding van Gods Geest, Die 
kwalen zijn: dronkenschap en ontucht, ijdelheid en trots, 
winzucht en oneerlijkheid, en zoovele sociale misstanden^ met 
den ganschen treurigen nasleep derzelven. Gode zij dank! 
dat niet het minst uit den boezem onzer Eerk zich krachtige 
bewegingen hebben geopenbaard om hier genezend en voor- 
komend op te treden, bewegingen, die waarlijk uit het leven 
der Eerk, de liefde van Christus worden gevoed. Wij wijzen 
om iels te noemen op de Nationale Christen-Geheel-Onthou- 
ders-Vereeniging en toevluchtsoorden voor drankznchtigen , 
verschillende vereenigingen tegen de toenemende onssedelijk- 
heid en tot redding harer slachtofifers , vereenigingen als de 
Christelijke Volksbond te 's Gravenhage , de Nationale Christe- 
lijke Werkmansbond. Rijk gezegende arbeid wordt in dit 
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alles yerricht, niet het minst met het oog op den bloei der 
Kerk. Doch tot hiertoe bleef de Kerk als zoodanig machte- 
loos, om haar eigen teyensnitingen te leiden en te beheer- 
schen. Welk een grooter zegen zouden al deze dingen kannen 
afwerpen, zoo de Kerk ze droeg, zoo zg door het bewustzijn 
werden gedragen en gesterkt in het ouderlijk huis te mogen 
opgroeien onder de leiding, die voor gezonde ontwikkeling 
onmisbaar is te achten. Hoe groot gevaar bestaat, dat do 
wilde groei van dit alles ten slotte ontbindend op het leven 
der Kerk zelve gaat inwerken. 

f. Misschien komt bij iemand het bezwaar boven, dat de 
tot hiertoe ontwikkelde praktijk, die uit ons begrip ^ van 
Volkskerk o. i. voortvloeit , afstuit op een groot bezwaar, n.1. 
het verschil van richting in het godsdienstig denken. Ook, 
zoo zegt men, al erkent men geen recht van minderheden, 
al betwist men het theoretisch ongeloof de vrijheid, om zich 
in den boezem der Kerk te doen hooren — zoo is toch de 
werkelijkheid te ver van den idealen toestand afgewekeo , dan 
dat zij daarmede ooit in overeenstemming is te brengen. 

Op dit bezwaar antwoord ik, dat wij, öf onze Kerk red-. 
deloos in de banden van dat ongeloof móeten overleveren, 
5f zoo wij dat niet willen, niet mogen en niet kunnen, haar 
moeten opbouwen op den eenigen grondslag, die harer waardig 
is, dat is: Jezus Christus, den Zoon Gods. En in dat werk 
mogen wij ons door geen enkele overweging laten belem- 
meren , die niet aan de Kerk zelve en haar van God gesteld 
doel is ontleend. Onverbiddelijk moeten wij vasthouden aan 
het apostolische woord: „alle geest die belijdt, dat Jezus 
Christus in het vleesch gekomen is, die is uit God: en alle 
geest, die niet belijdt, dat Jezus Christus in het vleesch ge- 
komen is, die is uit God niet" (I Joh. 4:2, 3). 

Maar dit eenmaal vastgesteld zijnde, dit eenmaal in ons 
leven hebbende opgenomen, moeten wij de kranke leden 
onzer Kerk niet dan na de grootste lankmoedigheid en het 
uiterste geduld afsnijden. Het ongeloof schijnt in veler mond 
zulk een groot woord, terwijl het toch in 't hart nog niet 
zijn verpletterende overwinning heeft behaald. Uiterst voor- 
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zichtig behooren wij te zijn in het toeschrijven van de conse- 
quenties eener ongeloovige stelling aan hem , die deiselvo 
voorstaat. In zoo menig hart, dat door de tijdelijk heei- 
schende richting zich voelt overweldigd , daartegen niet durft 
ingaan , blijft een verborgen achtergrond de zaden des geloofa 
koesteren in zijn schoot, en als straks de zon der zuivere 
Evangelieprediking daarop haar stralen werpt, ontkiemt 
verwonderlijk snel de rechte plant des H. Geestes. Hoe lang 
sommige gemeenten aan den alle leven doodenden invloed 
van de prediking van menschelijke gedachten en stelsels zijn 
blootgesteld — taai toonde zich het leven der Kerk en allo 
menschelijke vrees beschamend , komt dit op het onverwachtst 
aan het licht. 

De Kerk moet er zich voor wa.chten, ook in eiken harer 
dienaren^ om zich te laten meetrekken in het strijdperk 
van menschelijk vernuft. Het ongeloof, dat niet uit het ver- 
nuft, niet uit de gedachte, niet uit de wetenschap zijn 
eigenlijken oorsprong heeft genomen, kan met de wapenen, 
aan dat gebied ontleend, nooit overwonnen worden. Het 
ongeloof, gekweekt uit het zondige leven des harten, kan 
alleen overwonnen worden door de kracht van Gods Woord, 
dat zich waarheid moet betoonen, vleesch en bloed moet 
aannemen in degenen , die voor den Naam van Jezus Christus 
opkomen. Een geestelijke David verslaat ook hier zijn tien- 
duizenden, zoo God het wil. 

Daarom de grootste zwakheid der Kerk ligt niet in het 
feit, dat zooveel theoretisch ongeloof, hoe treurig dit zij, 
zich kan uitspreken , maar wel in het gebrek aan een broede 
schaar van mannen en vrouwen, die de volheid van het 
leven van Christus' Kerk in zich leven, en uit hun door 
Gods Woord verlicht bewustzijn de Kerk hare eer helpen 
waarborgen. 

g. En nu, ten slotte nog een enkel woord over de ver- 
houding onzer Volkskerk tot de Zusterkerken. 

Het is een toestand , door de zonde veroorzaakt , dat zij , 
die éénen Naam tot hunne zaligheid belijden , niet in iVne 
Kerk bijeen zijn. Hoe men ook over afscheiding en dole- 
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antie denke, nooit mag men daarom zich er in verheugen, 
er zich op beroemen, dat daardoor onze Ned. Hervormde 
Kerk vele onzuivere ; vele onhandelbare bestanddeelen is kwijt- 
geraakt. De kwalen, die in deze afscheidingeti zijn aan 
't licht getreden , komen ook voor een deel , voor een zeer 
groot deel op rekening onzer Kerk. Vulgair is het daarom 
te achten , zoo iemand in den huidigen toestand zonder meer 
zich schikt, zoo iemand de scheuringen der Kerk aanvaardt 
en opneemt in zijn kerktheorie, in zijn ideaal. 

Juist, dat wij het een goddelijke beschikking achten, dat 
het Nederlandsche volk eene Volkskerk bezit, juist dat wij 
er onze eer in stellen , dat de geschiedenis van ons volk en 
van onze kerk zoo innig zijn ineengevlochten , juist dat moest 
er ons van terughouden, om laatdunkend of koel over de 
huidige toestanden te oordeelen. 

Ver is het van mij, dat ik datgene zou geringschatten, 
wat de scheiding, de scheuring veroorzaakte en in stand 
hield. Ver is het van mij, dat ik reeds voor de naaste 
toekomst verwachtingen zou koesteren aangaande eenè her- 
eeniging. Toch kan wat voor ons nog zeer verre schijnt, 
door God spoedig nabij gebracht worden. Voor ons is het 
de groote vraag: Welken weg hebben wij ten opzichte dezer 
Kerken te bewandelen? 

Bij de beantwoording dezer vraag komt een groot onder- 
scheid aan het licht. De een snijdt in zijne gedachten voor 
goed af en stelt alleen eene hemelsche vereeniging in het 
uitzicht tusschen de ware geloovigen, van wat Kerk zij hier 
óp aarde waren. De ander gevoelt dat een hemelsche ver- 
eeniging alleen zal kunnen plaats grijpen als het resultaat 
der genadewerkingen hier op aarde van Godswege geschon- 
ken. De een wil daarom van geen hereéniging onder een- 
zelfde kerkverband weten. De ander acht het zijn plicht 
hier op aarde steeds dat doel voor oogen te houden. 

Wij gelooven, dat het onze dure plicht is, om de broe- 
derlijke éénheid van het hemelsch Jeruzalem reeds hier op 
aarde onze richting te laten bepalen, dat het onza dure 
plicht is, om van het ééne lichaam van Christus uitgaande 
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de éénigheid der Kerk te onderhouden; waar die verbroken 
is, derzelver herstel en verbinding te bevorderen en althans 
voortdurend in 't oog te houden. 

Zulk eene houding zal ons bewaren voor de kwaal van 
het Farizeeïsme, dat in scheurkerken zooveel gemakkelijker 
ingang vindt, omdat daar niet het tegenwicht , dat de Volks- 
kerk als zoodanig geeft, wordt gevonden. Zulk een houtJing 
zal er ons voor bewaren, dat wij in dezelfde fout vallen, 
als zij die van ons uitgingen. Wij, die tot ideaal stellen : 
het gansche volk als een groot geheel, in ééne Christelijke 
Kerk tot den dienst van God georganiseerd, wij moeten t1e 
deur wijd openzetten voor het gansche volk en in onzen 
eigen kring alle ergernissen wegruimen, opdat Christus in 
zijne kerk van Nederland als Hoofd der Kerk worde bekend 
gemaakt en allen onze opgestoken banier mogen begroeten 
als het teeken , waarom zich scharen zoo velen als er waarlijk 
gelooven in een heilige Algemeene Christelijke Kerk. „D-u an 
„zu arbeiten*', .zegt Stöcker p. 17, „ist des Kampfes und 
„des Gebetes wert. Nur so wird die Kirche wieder zu einar 
„wahfen Volkskirche für unsere Brüder." 

Verre blijve van ons, geheel verdwijne uit ons alle val- 
sche nationale trots. Nooit mag de Volkskerk op zicbzelvc 
het doel van ons leven, van onzen arbeid zijn. Wij zeggen 
het D* Chantepie.de la Saussaye (Hebr. brief, 2© dr. 1874, 
p. 308), van ganscher harte na: „geen nationale godsdienst 
„meer, geen onderwerping van het eeuwige aan den tijdelij- 
„ken, zelfs wettigen vorm dien het aanneemt. Niet in een 
„Vaderlandsche kerk op zichzelve, maar in hetgeen in die 
„Vaderland sche kerk uit God is en tot God heenleidt, zal 
„zich het nieuwe Verbond openbaren." 

Onze Vaderlandsche kerk, onze Volkskerk zij een leven tic, 
vruchtdragende tak aan den groeten boom der Kerk, die 
uit den wortel Christus is opgegroeid ')• 



1) Dit opstel werd gedeeltelijk voorgedragen in de Ned. Her?. Predibint^^iL- 
vergadering te CJtrecht, gehouden April 1901. 

's Gravenzande. A. van Geest. 
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Over het ontstaan van het dogma der opstanding 
des lichaams. 



„Ik geloof in de wederopstandiug des vleesches," zoo 
luiden de geloofsartikelen, die onder den naam van Sym- 
bolum apostolicum of Symbolum Romanum bekend staan. 
En niemand die ernstige dogmatische stadie achter den rug 
heeft, zal ontkennen, dat de leer van de opstanding des 
vleesches een specifiek Christelijk dogma is ^n een integree- 
rend deel uitmaakt van de Christelijke ordo salutis. 

Wie dit mocht willen ' ontkennen , neme kennis van wat 
Harnack in het eerste deel van zijn Lehrbuch der Dogmen- 
geschichte over deze kwestie gezegd heeft. 

„Gemass dem ünsicheren" (zoo zegt hij daar) i) welches 
in den Jüdischen Hoffnungen und Speculationen dem Anfer- 
stehungs gedanken noch anhaftete, waren auch in der Ghrist- 
lichen Gemeinde, die concreten Vorstellungen schwankend, 
aber sie vermochten nicht die Gewissheit der üeberzougung 
zu beeintrachtigen dass der Herr die Seinen auferwecken 
wird." 

Ja nog sterker: „Dies Ueberzeugung , welche die Furcht 
vor dem Gott, der in die HöUe verstösst, zu ihrer Eehrseite 
hat ist die machtigste Kraft geworden, durch welche das 
Evangelium die Menschen gewonnen hat." 

Deze laatste bewering blijve voor H's rekening. Ik zou 
haar niet gaarne onvoorwaardelijk onderschrijven. Maar on- 



1) Harnack, D.G. I 74. 
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aangetast blijft dan toch deze principieele waarheid : De leer 
van de opstanding des vleesches is het postulaat van den 
Christelijken geest, gebaseerd op het feit van Jezus Christus' 
opstanding uit de dooden i). 

Ik geloof, dat met het oog op het N. T. dogma der 
lichamelijke opstanding de volgende stellingen gemakkelijk 
te bewijzen zijn: 

A. De leer van de wederopstanding des vleesches vormt 
de permanente onderstelling van de N. T. heilsleer. 

B. Zij ligt ten grondslag aan en wordt geleerd in de 
Synoptici zoo goed als in het Johannesevangelie. 

G. Zij is door het Paulinisme uitgewerkt ook wat betreft 
haar eschatologische momenten. 

D. Zij vormt de kern der N. T, apocalypse. 

Maar deze stellingen te bewijzen en toe te lichten is voor 
heden mijn doel niet. Alleen wensch ik er nog op te wijzen , 
dat ook de oudste Christelijke kerk deze leer als een cen- 
traaldogme beschouwd heeft, getuige den oudsten vorm van 
het Symb. Ap., waarvan volgens Caspari^) het slot aldus 
luidt: xa) {jcKjrevoii) eU ttvsv^ax dyiov, iyictv ixxA^^^/ösv, x^effiv 
ipLxpTioov^ (TOipKog iva.(TTX(TiVf waar dus — als de beide alles- 
omvattende vruchten van het Christendom — naast de ^cpf^/^ 
ifictpucöv voorkomt de a^pxog Qt,va.7TX(Tig, 

Ook in de Patres apostolici wordt de (fapKOc ivx7TX(Tia' 
uitdrukkelijk geleerd 3) en al hangt deze verwachting daar 
nauw samen met het eschatologisch element in de heilsver- 
kondiging, nimmer treedt zij geheel terug. Integendeel, hoé 
langer hoe meer komt zij op den voorgrond te staan, ook 
waar de eschatologische verwachtingen verflauwen of in ka- 
rakter gewijzigd worden. 



1) De wijze, waarop Harnack, het geschichtliches Faotum der Auferste- 
hung J. C. ontkenneade en verklarende: „Also die Historie vermag dem 
Qlauben hier keinen Succurs zu schuffeo,*' noch thans poogt het op^tandings- 
geloof der jongeren te verklaren, schijnt mij psychologisch uiterst zwak. 

2) Gaspari. Quellen zur Geschichte des Taufsymbols. III. S. 3. 

3) Zie de geciteerde plaatsen bij Harnack D.G. I S. 141. Anm. 1 vooral 
Barn. XXI 1 en II Clem IX 1. 
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Als voorloopig resultaat mogen wij dus vaststellen; de 
leer van de opstanding des vleesches is een onmisbaar en 
zeer belangrijk deel van de Christelijke heilsleer , zoowel in 
de N. T. litteratuur, als in de nakanonieke Oud-Christelijke 
letterkunde. 

Allereerst is evenwel aan de ovAe: het eventueel ontstaan 
van opstandingsverwachtingen in Israël te verklaren, echter 
met deze beperking dat eerst dient gehandeld over de ver- 
wachting , zoover die ligt uitgesproken in de O. T. (kanonieke) 
litteratuur, om later over de nakanonieke Joodsche letter- 
kunde te spreken en eindelijk te trachten het antwoord te 
vinden op de volgende vragen: Is er (en zoo ja welk) con- 
tact tusschen de Christelijke en de Joodsche opstandings- 
leer? Is het (Christelijke dogma (per evölutronem of per 
revelationem , maar dan toch logisch) uit het Israëlitische 
te verklaren? 

Zijn er vreemde invloeden in het spel geweest? ^) Of is 
de Christelijke beschouwing der opstanding een plant, geheel 
uit vreemden bodem? 

Met het oog nu op den oorsprong en de ontwikkeling van 
dit leerstuk in het O. T. luidt mijn eerste stelling aldus: 

I. De leer der individueele opstanding ontbreekt geheel 
in de vóór-exilische litteratuur. 

Op twee wijzen wensch ik dit feit aannemelijk te maken. 
Vooreerst direct ^ door te bewijzen dat de loei die men als 
1. probantia beschouwde voor ons doel geen waarde hebben, 
en dan indirect ^ door aan te toonen dat de vóór-exiUsche 
beschouwing over het leven na den dood het feit van eene 
opstandigsleer zeer onwaarschijnlijk maakt. 

Het eerste bewijs dat een dergelijke opstandingsleer reeds 
in het oude Israël bekend was, heeft men meenen te vinden 
in het Paradijsverhaal , speciaal in de woorden: 

Gen, II: 17: niTan m)3 137273 ^bi&< üv^ „(Ten dage) als gij 
daarvan eet, zult gij (den dood) sterven" en in verband 
daarmede het vonnis over den eersten mensch na de val: 



1) Harnack, D.G. I S. 141 A. II. 
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laiion isy-b^i r^n^^ "nsyb „Stof zrjt gij en tot stof zult gij 
wederkeeren." 

Maar wat m. i. alleen uit deze Jahwistisch gekleurde ge- 
schiedenis blijkt is, dat volgens den schrijver de mensch 
oorspronkelijk er op was aangelegd om eeuwig in Gods ge- 
meenschap te leven — een leven dat evenwel nu door de 
zonde is verstoord en daarom in den dood eindigt: „Nun ist 
der Mensch aber einmal von dort vertrieben und auszerhalb 
deè Gartens Eden wachst kein Lebensbaum" i). 

Een dergelijke aanduiding ligt, volgens Schultz^), ook ten 
grondslag aan het verhaal in Gen. VI: de dochteren der 
menschen zich vermengende met de zonen Gods: Indien de 
hoovaardige mensch de grenzen van zijn persoonlijkheid maar 
niet had overschreden , zou Gods Geest tot in eeuwigheid in 
hem gewoond hebben. 

Nog duidelijker wordt deze gedachte belichaamd in de 
geschiedenis van Henoch's en van Elia's Hemelvaart. Van 
den eersten lezen wij: 

D-^übi^ nn&<. npb-^i nss"»»*! ö'^nb&<n-nN msn ^brin-^n „En Henoch 
wandelde met God. En hij was niet meer, want God nam 
hem weg.^^ 

In het eerste deel van dit vers ligt de verklaring van het 
tweede. De gewone regel bij allen, niet alleen uit Kain's 
maar ook uit Seth's geslacht, is dat er wordt ach tergevoegd: 
n?2'^i. En hij stierf. Henoch alleen maakt eene uitzondering, 
en het léven dat hem na zijn wegname bij zijn God wachtte 
vond zijn oorzaak en verklaring in het leven met zijn God 
op aarde. Zoo had ook Elia zijn hemelvaart te danken aan 
het feit, dat hij de man Gods was. Maar — de uitzonde- 
ringen bevestigden den regel, en de regel was een ophouden 
van leven na den dood , ten minste in een vorm , zooals het 
nog eenigszins recht had leven te heeten. 

„Qui nimium probat nihil probat," dat woord mag herhaald 



1) Erik Stare. tJber den Einflnss des Parsismus aaf das Judeathum*'. 1898. 

2) Sctiultz Alttestamentliche Theologie. S. 644. 

Theol. Studiën 1901. 25 
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worden met bet oog op hen , die twee andere plaatsen als 
bewijzen willen doen gelden. 

De eerste is te vinden in Gen. XLIX : 18, waar de ster- 
vende Jaeob midden onder den zegen van Dan plotseling uit- 
roept: mn? "TT^ip nnyntó-^b „Op uw heil hoop ik Jahwe," 
welke woorden in het verband gelezen, tweeërlei kunnen 
beteekenen: Of Jacob hoopte dat Jahwe's kracht zich tot 
handhaving van den stam Dan zal openbaren, öf (wat mij 
waarschijnlijker voorkomt) het is de verwachting van het 
Messiaansche heil die hierin ligt uitgesproken. Dat hier de 
hope op een hemelleven zou bedoeld zijn wordt èn door een 
etymologisch èn door een syntactisch bezwaar zoodanig ge- 
drukt, dat zelfs conservatieve critici deze exegese niet meer 
handhaven. 

De tweede (bovenbedoelde) plaats heeft meer schijn van 
bewijs. Zij komt voor in den (nog in vele opzichten duisteren) 
z. g* «zegen van Bileam" (Num. XXIII) waar de ziener na 
een lofrede op Israël: 

„Wie kan tellen het stof van Jacob en wie berekenen de 
myriaden Israëls" ^), (Num. XXIII : 10, volgens de St. Vert) 
uitroept: „Mijn ziel sterve den dood der oprechten en mijn 
uiterste zij gelijk het zijne.'' 

Efet is niet te verwonderen , dat men (naar deze lezing) in 
dit woord een toespeling op het eeuwige leven, ja zelfs het 
begin van een „jenseitige" vergeldingsleer heeft meenen te 
zien. — „Waarom zou de dichter wenschen te sterven gelijk 
een oprechte sterft, dan omdat hij na den dood voor den 
oprechte een ander lot dan voor den goddeloQze wachtte" — 
zóó exegetiseerde men. 

Jammer maar dat de text in dit gedeelte op vele plaatsen 
zoo corrupt is en bovendien deze woorden volgens den textus 
receptus gelezen en verklaard, zóó moeilijk in het verband 
zijn thuis te brengen, dat hier een eenvoudige conjectuur 
alleen een oplossing kan geven. Die conjectuur nu heeft o. a. 



1) Volgens een door mij naar den LXX yerbeterde leai^^J 'nSD ^til 

bN^iö"» nnan in pi. van: ^"» yivn« 'nsottn. 
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Sraend ^) met uitstekend gevolg beproefd wanneer hij in plaats 
van ü^yi'] m?2 -^löDi r\i2r\ voor het laatste woord in de plaats 
stelt T?'ntt3> 

„Mijn ziele sterve den dood Jeschuruns en mijn einde zij 
gelijk aan het zijne," zoo luidt nu de vertaling en alle 
„contextwidrige" bezwaren zijn opgelost. Een Moabiet als 
Bileam kon onmogelijk zoo heerlijk sterven als een Israëliet, 
Deel te mogen uitmaken van het verkoren volk en deel te 
hebben aan hun God, dat alleen maakt gelukkig ook in 
de stervensure. Wat is Moab vergeleken bij Israël? Wat 
Kamos gesteld naast Jehova? 

Zoo blijkt dit vers geenszins de individueele beteekenia te 
hebben, die men er aan hechtte; maar integendeel h dit 
woord een aanduiding van het feit, dat de zaligheid van tien 
vrome ligt in de zaligheid van het volk. 

Evenmin bewijzen de plaatsen uit de profetische litteratuur, 
dan dit ééne , dat de vrome individu ook ten tijde van Hosea, 
ja zelfs nog in het begin van Ezechiëls tijd in het volk opging, 

„Komt," zoo laat de profeet in het begin van het Gfi"^ 
hoofdstuk Israël zichzelven opwekken, „komt laat ons terug- 
keeren tot Jahwe, want Hij zal ons, wanneer Hij ons ver- 
scheurd heeft ook weder genezen ; als Hij verwond heeft ook 
verbinden. Na twee dagen zal Hij ons levend maken. Ten 
derden dage zal Hij ons weer oprichten, opdat wij leven 
voor Zijn aangezicht." De profeet gelooft dus aan een eeuwig 
leven; ja maar aan de eeuwigheid van zijn volk. Ook bier 
is van het individu geen sprake, enkel van Israëls opstanding. 
Als Jahwe zijn volk om hunne zonden gekastijd heeft , ten 
doode gekastijd heeft, zelfs dan heeft nog de profeet iiïet 
allen moed verloren. Indien zich het volk maar bekeert eu 
tot Jahwe terugkeert, dan is er hoop op redding, hoop op 
herstel, ja hoe donkerder het Heden, hoe vaster die ver- 
wachting. Hoe meer de werkelijkheid aan den dood herinnert, 
des te krachtiger komt het verlangen naar het nieuwe leven 



1) Smend. Lehrbuch der Alttestamentliche Beligionsgeschichte. S. 102. 

25» 
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te Yoorschijn^ het yerlangen dat zich uit in de zekerheid. 
Jahwe zal het volk levend maken. 

Nog veel minder bewijs levert een andere plaats uit Hosea, 
die misschien di&rom zoo hoog is geschat omdat ook Paulus 
in den Kor. brief ^) erop zinspeelt; n.1. Hosea XIII : 14. 
Volgens de lezing der St. Vert zou deze plaats stellig eenige 
bewijskracht hebben.. De gewone opvatting n.1. luidt: „Doch 
ik zal hen van het geweld der hel verlossen. Ik zal ze vrij- 
maken van den dood. O Dood waar zijne uwe pestilentiën. 
Hel waar is uw verderf!" Maar volgens deze overzetting is 
dit vers in zijn verband beschouwd absoluut onverstaanbaar 
en is het o. a. geheel onverklaarbaar hoe dit woord, dat 
een belofte van uitredding bevat, midden' tusschen twee be- 
dreigingen mogelijk is, ja dat zelfs in dit zelfcle vers, alsof 
er nooit van uitkomst sprake was geweest, deze ontzaglijke 
uitspraak volgen kan: „Berouw zal van mijne oogen verbor- 
gen zijn," (St. Vert) of duidelijker en juister weer gegeven: 
,,Mijne oogen kennen (voortaan) geen medelijden meer." 

Geheel ongemotiveerd en door niets verklaard zouden wij 
b\j deze woorden al spoedig met sommigen aan inlassching 
gaan denken, indien ze als een zegetoon moesten klinken. 
Maar, juist vertaald, behoeven we tot geen interpolatie den 
toevlucht te nemen. 

Ephraïm heeft de maat vol gemeten en nu kondigt Jahwe 
zijn oordeelen aldus aan: 

„Ephraïm's schuld is wèl bewaard. Zijn zonde is bij Mij 
(goed) geborgen ^). Zoude Ik hem uit het geweld van den 
Scheól bevrijden , (zou Ik) van den dood verlossen ? Waar zijn 
uwe pestilentiën , o dood ? Waar zijn uwe ellenden o dooden- 
rijk", of — zooals Wellhausen nog treffender vertaalt: »Hier, 
met uwe pestilentiën o dood. Hier met uwe rampen, o scheól, 
want nu kennen mijne oogen geen ontferming meerT' 

Zelfs y al ware dus dit woord niet eene bedreiging, dan 



1) 1 Kor. XV : 55. 

2) d. w. s. „Ik blijf de zonde gedenken.*' Of. Ps. 51 vs. 5 en voor het 
tegengestelde: Ps. 32 ys. i en Ps. 103 ts. 12. 
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nog zou bet in zijn verband beschouwd geen individueele 
beteekenis kunnen hebben. Maar nu is het bovendien niet 
eene belofte , maar een aankondiging van straf ^ niet een 
troostwoord maar de voorzegging Van een stellig gericht. 
Deze plaats valt dus buiten bespreking. 

Dit nu kan evenzeer gezegd worden met het oog op Ezechiëls 
bekend visioen >). De zoo lang verwachte en door de mannen 
Gods voorzegde „dood" van het volk is nu door de balling- 
schap een droeve werkelijkheid geworden. Maar in des pro- 
feten hart leeft een ander beeld. Hij ziet hoe Jahwe zijn 
Geest zendt en hoe de dorre doodsbeenderen beginnen té 
herleven. „Wij zijn afgesneden, onze beenderen zijn verdord 
en onze verwachting is verloren" ^). Zoo moest de vrome 
Israëliet over den feitelijken toestand des volks klagen. Maar 
Jahwe zou de graven openen ^). Hij zou het volk uit zijn 
geestelijken en zedelijken dood doen ontwaken en Zijn be- 
loften aan hen bevestigen: ^Ik zal u wederbrengen in het 
land Israëls." 

Het volk nu nog onder den toom , straks weer in genade 
aangenomen, nu in ballingschap, eens weer teruggevoerd in 
het land dat zij ten erfdeel ontvingen, zietdaar het eenige 
thema van deze schoone pericoop; zietdaar een ovei^ang, 
eene verandering even groot en wonderlijk, als wanneer 
doodsbeenderen begonnen te herleven. 

Wie hier eene aanduiding van individueele opstanding 
meent te te, vinden , die verwart beeld en werkelijkheid. 

Ik ben aan het eind van mijn eerste betoog: dat de leer 
der individueele opstanding vóór het exiel geheel ontbreekt. Ik 
heb getracht aan te toonen, dat de plaatsen gewoonlijk ge- 
citeerd om het tegenovergestelde van mijn stelling te bewij- 
zen, als zoodanig niet gelden kunnen. Overigens wordt er 
over het leven na den dood vóór 't exiel zulk een absoluut 
stilzwijgen bewaard, dat zelfs een man als Dr; Bavinck het 



1) Bwchiel XXXVH:!— 14. 

2) Bseohiel XXXVII: 11. 

3) B«. XXXVII : 12. 
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zeer verklaarbaar vindt hoe velen vroeger en later beweerd 
hebben, dat de leer van de onsterfelijkheid der ziel in het 
O. T., of althans in de oudste boeken daarvan, in 't geheel 
niet voorkomt*' ^). 

Maar nu rijst de vraag, of de leer der individueele op- 
standing, ja zelfs maar van een persoonlijk zelf bewust leven , 
na den dood, dat met recht dien naam mag dragen, in het 
kader der vóór-exilische beschouwingen passen zou. En dan 
moet m. i. het antwoord beslist ontkennend luiden. 

Uit de weinige aanduidingen die ons uit den vóór-exilischen 
tijd over dit onderwerp zijn gegeven, laat zich dit ééne met 
zekerheid bepalen : De Israëliet geloofde aan een zeker 
voortbestaan van den individu na den dood op een bijzon- 
dere plaats 2). 

Deze verwachting droeg nu evenwel tweeërlei karakter^ een 
individualistisch, — waarbij men zich den doode dacht vo(»:t- 
levende in zijn graf en een niet persoonlijk, waarbij men 
het oog vestigde op geslacht, stam en familie — een ver- 
wachting, die later vastheid kreeg in de beschouwing van den 
Scheól 3). De laatste opvatting is waarschijnlijk de jongste ^). 

Oorspronkelijk dacht men zich den doode in, of in de 
nabijheid van zijn graf. Dit behoeft nog volstrekt niet met 
Stade ^) „ein Reste animistischer Religion" genoemd te worden 
of eine animistische Betrachtungsweise. Integendeel toont 
zich deze beschouwing juist daarin niet animistisch , waar zij 
zich geest en lichaam als eene ondeelbare eenheid denkt. 



1) Baymck. Gereformeerde Dogmatiek IV 363. 

2) Zie over dit- onderwerp : Kaiser- Marti. Theologie des A. Test. S. UI. yg. 
Stade. Geschichte des Yolkes Israël I 418. 

Smend. a. a. O. S. 50 K 

3) Kaiser-Marti acht het op het voetspoor van anderen waarscbgnl^k, dat 
de voorstelling van den Scheöl uit den vreemde zou zijn overgenomen. Van- 
daar waarschijnlijk I dat hij moeite doet het woord ook etymologisch een 
vreemden klank te geven. [K. M. S. 187. „Tiel eber ist blfi^^ das im Ho- 
hraischea keine Flexion hat, eiu Fremd wort"J. Het is evenwel niet noodig, 
hetzij tot Assyriëi of elders den toevlucht te nemen, zooals ik in 't vervolg 
hoop aan te toonen. 

4) E. M. S. U2. 

5) Stade I. 418 sq. 
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Maar nu werden telkens meerderen in hetzelfde graf be- 
graven en langzamerhand wooade daar eene geheele familie 
bijeen. Die graven lagen zoo dicht mogelijk bij de vironingeu; 
de koningsgraven vlak bij het koninklijk paleis. Zoo leefdea 
de gestorvenen bij elkander en de levenden met ben mede. 
Vandaar b.v. de uitdrukking: „En David ontsliep met zijne 
Vaderen en ?rerd begraven in de stad Davids". Vandaar dat 
een historieschrijver den stervenden Jacob kon doen spreken : 
„Ik wordt verzameld tot mijn volk, begraaft bij mijne Va- 
deren," en van zijne begrafenis schrijven kon: „Hij werd 
verzameld bij (tot) zijne volksgenooten." 

Hieruit nu is de beschouwing over den Scheól voortgevloeid, 
Zooals de combinatie der dooden het denkbeeld van een 
gemeenschappelijk familiegraf in het leven had geroepen, zóo 
kan de combinatie dier graven aanleiding hebben gegeven tot 
het geloof, aan eene algemeene verzamelplaats een „doodenrijk." 

Deze leer behoeft dus volstrekt niet uit den vreemde te 
zijn overgewaaid. Integendeel, het denkbeeld lag zeer voor 
de hand. Dat eerst in de profetische en na-profetische tijd 
deze leer sterk ontwikkeld is, vindt zijn oorzaak in het feit ^ 
dat eerst na het exiel de volle vreeselijkheid van den dood 
beseft wordt i). 

ï)&&r in de Scheól leven de menschen [N.B. niet de i^zielen'^ 
alleen , maar de menschen naar lichaam en ziel] als ^^^^"^ 
d. i. schimmen (eig. slappen) voort. Stade karakteriseert heii 
zeer juist als : „die vom Tode reducirten schattenhaften Reste 
derer, die einst in voller Lebenskraft im Sonnenlicht gewau- 
delt haben." 

In een later geschrift ^) wordt de Scheól „het Huis der 
verzameling voor alle levenden" genoemd. Zoo spreekt ook 
de geheele latere litteratuur ervan, als van een land van 
zwijgen en stilte. „Mijne ziel," zoo roept de Psalmist 3) uit, 
„mijne ziel had bijna in de stilte gewoond," en elders *): ,,Dq 



1) Swend a. a. O. S. 504. 

2) Job XXX : 23. 

3) Pa. 94 Y8. 17. 

4) Fs. 115 Ys. 17. 
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dooden zullen den Heere niet prijzen noch degenen, die in 
stilte zijn neergedaald." Men is er van menschen vergeten, 
ja zelfs van Gods gemeenschap afgesneden, Cf. Ps.LXXXVIII, 
waar zich de dichter bij een doode vergelijkt •). „Ik bèn geacht 
als degenen , die in den kuil (^ii = Scheöl) nederdalen. Ik ben 
als een man die geen hulpe heeft. Onder de dooden (lig ik) 
verlaten, gelijk de verslagenen, die in het graf liggen, aan 
aan wie gij niet meer gedenkt en die van uwe hand sijn 
afgesneden." 

En ook de dooden zelf hebben van God noch menschen 
meer eenig besef 2) : „Zal in het graf uwe goedertierenheid 
verteld worden en uwe trouw in de plaats der vernietiging? 
Zullen uwe wonderen in de duisternis bekend worden , uwe 
gerechtigheid in het land der vergetelheid?^ 

Zelfs het boek Kohêleth vermaant nog: „Alles wat uwe 
band met uwe kracht kan doen, doe dat! Want noch arbeid, 
noch berekening, noch 'kennis, noch wijsheid is er in den 
Scheól, waar gij heengaat" ^), en acht daarom een levende 
hond beter dan een doode leeuw *). 

Deze voorstelling nu van het leven na den dood, hoe 
troosteloos ook, werd door hare algemeenheid en noodza- 
kelijkheid dragelijk gemaakt. Arm en rijk, rechtvaardige en 
zondaar, gelukkig of rampzalig, jong of oud, allen worden 
door den begeerigen en onverzadelijken muil van den Scheol 
verslonden : „Der Tod" (zegt Stade ^) „ist durchaus nicht 
Erlösung aus diesem irdischem Jammerthale, noch weniger 
Durcbgang zu einer Herrlichkeitszustande oder zur Verdamm- 
nisz, er bedeutet vielmehr die Entziehung des höchsten Gutes, 
Es ist eine traurige Nothwendigkeit nur dadurch ertraglich 
gemacht, dasz kein Mensch sie zu entrinnen vermag und 
dasz man, wenn das Glück will, erst alt und lebenssatt stirbt." 



1) Ps. 88 V8. 5 en 6. 

2) Pb. 88 V8. 12 sq. 

3) Prediker IX : 10. 

4) Prediker IX : 4. 

6) Stade a. a. O, S. 424. 
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Bij zulk eene beschouwing kan het ons niet verwonderen, 
dat het leven „Jenseits" door de meesten niet begeerlijk werd 
geacht. En waar naast positieve ontkenning van de opstan- 
ding der dooden [zooals in Ps. LXXXVIII : 11. „Zult gij aan 
de dooden wonderen doen? Zullen gestorvenen opstaan/' 
waar natuurlijk een ontkennend antwoord ondersteld wordt] 
over het leven na den dood of gesproken wordt in den 
bovenbedoelden zin of een volkomen stilzw^'gen bewaard 
wordt, daar spreekt het vanzelt dat de blik zich hoe langer 
hoe meer op het leven ^Diesseits" concentreert en voor de ver- 
flauwde of ontbrekende hope op een leven na den dood, eeii 
surrogaat wordt gezocht in een relatieve onsterfelijkheid : het 
voortleven in kinderen en kindskinderen. En al verdwijnt de 
gedachte aan een absolute onsterfelijkheid nooit geheel, b^t 
surrogaat blijkt voor de meesten voldoende te zijn en reikt 
de blik een enkele maal verder dan 't graf , dan is het nooit 
met welgevallen, maar alleen om in de droeve toekomst een 
aansporing te hebben, het Heden te dragen, te waardeeren 
en bovenal te benutten. 

II. Dat in de waëxilische litteratuur enkele sporen van 
opstandings-verwachting worden aangetroffen, wensch ik u 
vervolgens aan te toonen. 

Natuurlijk dat als bewijs niet kunnen gelden het Psahn- 
woord: „Bij Jahwe de Heer (zijn) uitkomsten (zelfs) tegen 
den dood" i), wat alleen eene aanduiding is van Gfods macht 
om uit doodsgevaren te redden — en evenmin het bekende 
woord uit het z. g. „lied van Hanna" ^) „Jahwe doodt en maakt 
levend, Hij doet in den Scheól afdalen en voert (eruit) op/' 
want hierin ligt enkel een aanduiding van de mogelijkheid 
van levend maken en uit het dooderrijk doen terugkeeren. 
Jahwe, die arm en rijk maakt, die vernedert en verhoogt, 
is evenzeer machtig om het doode levend te maken. De 
mogelijkheid, dat het zou kunnen gebeuren, wordt hier zeer 



1) P8. LXVIII:21. 

2) 1 Sam. 11:6. 
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zeker ondersteld; maar met geen enkel woord wordt beves- 
tigd, dat die mogelijkheid ooit tot werkelijkheid werd ^). 

Duidelijker aanduiding bevatten de woorden in Psalm 
XVI : 10 en 11: „Want Gij zult mijn ziele in den Scheól 
niet prijsgeven, Uwen vrome niet overgeven om het graf te 
zien. Gij maakt mij den weg ten leven bekend; bij U is 
volheid (verzadiging) van vreugde en liefelijkheid in uwe 
Rechterhand, eeuwig." 

Hier vinden wij ontegenzeggelijk de verwachting van een 
leven dat den dood overwint, eerst negatief gemotiveerd. 
De dichter gelooft dat zijn God hem nooit aan de verschrik- 
king van den Scheól, aan het graf zal prijsgeven. En later 
nog eens positief bekrachtigd , als hij zegt dat God hem het 
levenspad bekend zal maken, d. w. z. dat God hei in hem 
gewerkte nieuwe leven, ook uiterlijk door een niet-sterven 
bevestigen en aan het licht brengen zal^). 

Maar deze hope, die zich langzamerhand tot stellige ver- 
wachting ontplooit, rust op het feit dat de dichter een •T'On 
d. i. een vrome is: Zoo blijft de aanduiding nog partieel; 
alleen de vrouwe mag zóó hopen! Het zalige leven met zijn 
God hier op aarde heeft in zich de kracht om alle gevaren 
en dus ten slotte ook de kracht des doods te overwinnen. 

Nog sterker wordt deze gedachte geaccentueerd in twee 
psalmen , Ps. XLIX en Ps. LXXIII , die beiden hetzelfde pro- 
bleem tot inhoud hebben, n.1. den voorspoed van den godde- 
looze en de rampen van den vrome. En dan is in Ps. 
XLIX het beheerschende denkbeeld (voor het eerst hier dui- 
delijk uitgesproken): Vromen en goddeloozen treft na den 
dood niet hetzelfde lot. Dit ligt uitgedrukt in de tegenstelling 
van het 2l8te en het 16de vers: Het eerste luidt : De mensch 
in zijn heerlijkheid (ip'>i,z= eig.: kostbaarheid, waarde) maar 



1) BTenmiu wordt b v. in de veel mishaadelde plaats Bom. IX : 21 — 23 iets 
positiefs geleerd over de electie, of zelfs oyer de praedestinatie. De verhitte 
verbeelding van sommige Oalvinisteu heeft de mogelijkheid tot vrerkeiykheid 
herschapen. Zoo is ook in de bovenbedoelde plaats enkel eene potenti^ele 
aanduiding gegeven. 

2) C. f. Bv. Joh. III: 36. VI :47. 



Digitized by 



Google 



359 



zonder verstand , wordt gelijk aan het vee dat verdelgd wordt. 
;, Zonder verstand" wil in dit verband zeggen: Geen onder- 
scheid makende tusschen tijd en eeuwigheid. Zoo'n measch 
sterft, zooals de beesten. 

„Maar God", (zoo zegt vs. 16), „zal mijne ziel uit de 
macht van den Scheól bevrijden; want Hij zal mg opnemen 
(aannemen?)" Hoe wij ons dat „bevrijden" moeten denken , 
is niet duidelijk. Wellicht was het ook den dichter nog in 
nevelen gebuid; maar zooveel is zeker, dat hij als vrome 
voor zich den dood niet als het einde verwacht , zoeals voor 
den goddelooze. 

In den TS^tea psalm wordt hetzelfde probleem van Ps. 49 
nog moeilijker doorworsteld. Hier doet de toon van de voor- 
spoedige en uiterlijk gelukkige goddeloozen, bij den vroino 
de bittere beker bijna overloopen. 

O, die bange strijd, als zijne voeten uitglijden! O dut 
angstige vragen: Zou er wel wetenschap zijn bij den Aller- 
hoogste? Maar als hij in Gods heiligdom is ingegaan, dan 
gaat hem het licht op. Het treurig einde van die onwaardige u 
verklaart alles ^). Als een droom na het ontwaken « ver- 
smaadt gij o Heer, wanneer gij ontwaakt, hun beeld" ^). Ah 
Gods lankmoedigheid ten einde is , vernietigt God zoo'n god- 
delooze, die voor Hem (^ch riiet dan een db^ = een scha- 
duwbeeld is, zooals wij een benauwde droom bij het ontwaken 
zoo spoedig mogelijk trachten te vergeten. 

Hoe geheel anders is het sterven voor den vrome. 

„Maar ik blijf steeds bij u; Gij hebt mijn rechterhand 
gevat. Naar uwe raad ((uw raadsbesluiten) leidt Gij mij en 
neemt mij daarna aan tot eere" 3). Hoe dat aannemen tot eere 
of opnemen in heerlijkheid (St. Y.) geschieden zal, de psalmist 
heeft er nog f geen heldere voorstelling van; maar zóó groot 
is het geluk dat de vrome heeft in zijn God , dat hij op geen 
opstanding behoeft te wachten om dat geluk te zien volmaken. 
- Ook hier ligt dus de grondslag van een' persoonlijken 



l) Pb. LXXIII ys. 17. 2) ys. 80. 3) vs. 24. 

/Google 
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zaligheidsverwachtiog tegenover de vernietiging der goddeloo- 
zen in het vertrouwen op God. Van een opstanding uit de 
dooden in stricten zin is evenwel nog geen sprake. Overigens 
rust deze gedachte waarschijnlijk op het geloof aan de opname 
van Henoch en Ëlia, waarmede bekendheid in deze woorden 
doorschemert 

Het tweede naëxilische geschrift, waarin de idee der op- 
standing doorschemert, is het boek Job. Het is bekend, dat 
dit boek, zooals trouwens ook de beide boven geciteerde 
psalmen, zijn eigenaardige plaats dankt en zijn beteekenis 
ontleent aan de zieleworstelingen van den eenling, die erin 
wordt beschreven: het individualistische is hier het ka- 
rakteristieke. 

De geschiedenis van Job is bekend. Zy behandelt het- 
zelfde probleem dat wij in de vorige psalmen aantroffen: 
„hoe het lijden van den vrome oveï^een te brengen met 
Jahwe's gerechtigheid." 

In het 3^^ hoofdstuk heeft Job ^ijn geheele hart voor de 
z.g. „vrienden" opengelegd: in het 4de en 5^© caput be- 
gint Elifas de eerste der „moeilijke vertroosters" te spreken. 
Hij verwijt Job zijn rampen, houdt vol, dat zijn tegenspoed 
straf voor zijn zonde moet zijn en vermaant hem tot oot- 
moed en bekeering. In het 6de en 7de hoofdstuk verdedigt 
zich de lijder. Hij zegt reden te hebben voor zijne klachten 
en uit den wensch te mogen sterven. 

Een krijgsdienst is des menschen lot op aarde ;. op de 
dagen van een daglooner gelijken zijn levensdagen i). „Gedenk" 
zoo gaat hij voort, gedenk dat mijn leven slechts een adem- 
tocht is, mijn oog zal geen geluk meer zien. Het oog dat 
mij (nu) ziet, zal mij niet meer zien. Uwe oogen zullen mij 
zoeken , maar ik zal niet meer zijn ^). En dan , waar het op 
aankomt: „zooals de wolk vergaat en verdwijnt, zóó zal wie 
in den Scheól nederdaalde niet terugkeeren. Nooit keert hij 
terug in zijn huis en zijn plaats zal hem niet meer kennen" ^). 



1 Job VII :1. 2) Job VII: 7, 8. 

3) Job VII: 9, 10. 
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Niet alleen dus, dat we in deze woorden van opstandings- 
hope geen spoor te vinden is, maar de zin schijnt zelfs ile 
mogelijkheid ervan uit te sluiten en het geloof aan een 
persoonlijk voortbestaan zeer onwearschijnlijk te maken. 

Deze onwaarschijnlijkheid nu wordt stellige zekerheid, 
wanneer wij een andere plaats lezen; waar Job na zijne 
verdedigingsrede tegen Bildad wederom den dood' begeerlijk 
acht: „Nog (slechts) weinige dagen staan mij te wachten. 
Hij (nl. God) late dan van mij af, en wende zich van mij, 
dat ik mij een weinig opvroolijke; eer ik henenga, zonder 
weder te keeren in een land van duisternis en van diepe 
donkerheid" i). 

Hier is de blik van den zanger enkel op het „Diesseits" 
gericht. „Laat ons eten en drinken en vroolijk zijn, want 
morgen sterven wij." Ook uit deze woorden klinkt het ons 
tegen, alleen wat anders gemodifieerd; wat weemoediger, 
wat somberder. „Laat van mij af, o God, dat ik nog wat 
vroolijkheid mag hebben vóór mijn dood, want daarna is 
het met alle leven en ons ook met alle vroolijkheid voor 
goed gedaan". 

Evenzoo in het 14de hoofdstuk, waar het einde van den 
mensch wordt geteekend: 

„Want voor een boom is er nog hope; als hij wordt afge- 
houwen, verwekt hij nieuwe loten en zijn uitspruitsel blijft 
niet weg. Al verandert zijn wortel in de aarde, al sterft 
zijn stam in het stof; door den geur der wateren spruit hij 
weer uit en schiet (takken) uit als een (jonge) lote. Maar 
sterft een man, dan ligt hij neder; geeft een mensch den 
geest, waar is hij (dan)? De wateren verdwenen uit de zee, 
de rivier droogt uit en verdort , zóó ligt de mensch ter neiler 
en staat niet op ^). Als de mensch sterft , zal hij herleven ? 
Dan zou ik al de dagen van mijn strijd willen doorstaan ^), 
Een lichtstraal van hope gloort in des dichters doD keren 



1) Job X:20, tl. 

2) Job XIV: 7- 12a. 

3) Job XIV : U. 
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nacht Zou de mensch nog kunnen herleven? O dan, ja 
dan zou er nog hope z\jn! Dan zou hij moed hebben te 
wachten y te dulden, te verdragen. Maar helaas! 

D^ lichtflikkering is van kortstondigen duur en 't is weer 
stikdonker in zijn ziel als hij zegt: 

„Maar nu telt Gij mjjne treden ; gij gaat aan mijne zonde 
niet voorbij ^). Zooals de berg in zijn val verbrijzeld wordt 
en de rots wordt bewogen van hare plaats, zooals hét water 
steenen vermaalt en zijne stroomen (het gewas der) aarde 
meesleuren I zoo vernietigt gij des menschen hoop". 

Aandoenlijk, dat in deze schildering de^hope dèr eeuwig- 
heid t)i3M nipn (= menschen hoop) wordt genoemd. Helaas! 
door den dood wordt die hoop wreed vernietigd. Maar als 
Elifas en Bildad nu weer aankomen met hunne beschuldi- 
gingen, de eerste van goddeloosheid, omdat Job het waagt 
zich te rechtvaardigen, de tweede van eigengerechtigheid, 
omdat hij zijne zonde niet als oorzaak van het lijden erkennen 
wil, dan verheft Job nog eenmaal zijne stem om zijne 
onschuld bij vernieuwing te betuigen. Indien zijne vrienden 
het dan niet erkennen willen, welnu, God kent zijn hart. 
Hij weet dat Job Hem dienen en vreezen wil. Ja indien 
zijn onschuld niet blijkt in dit leven, dan in een toekomend: 
zij moet aan 't licht komen. God , zijn Goël , zijn Losser 
zal hem in 't gelijk stellen, indien niet hier op aarde, dan 
zeker eens na dit leven, „Want ik weet mijn Verlosser leeft 
en als de laatste zal Hij boven het stof zich verheffen. En 
nadat mijn huid verteerd is — deze huid hier! — zal ik 
ook zonder vleesch God schouwen. Ja ik zal Hem zien mij 
(tot heil): ja mijne oogen zien Hem (en) en niet al» tegen- 
partijder. Mijn hart wordt verteerd (van verlangen) in mijn 
binnenste" 2). 

Dit woord is aan den eenen kant te onbeteekenend ge- 



1) Job XIV ; 16 (volgens LXX): naar de conjectuur yan Bwald: l^yn «b 

nfi<t2n-by. 

2) Job XIV : 25 en 16. ,; 
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acht, maar aan dén anderen kant zeer overschat^ Dat 
hier geen Messiaansche profetie is bedoeld, (gezwegen nog 
van de onderstelling, dat hier op de verlossing door Christus 
zou gezinspeeld zijn), laat- zich na het bovengezegde gemak- 
kelijk begrijpen. Maar toch heeft dat "^n ^hH> (== mijn Goël 
leeft) diepere beteekenis dan Smend ^) er aan toeschrijft, als 
hij meent den zin te hebben uitgeput door te verklaren: 
,,Damit hofft er freilich etwas, was i^ach den gewöhnlichen 
jüdischen und ihm selbst gelaufigen Vorstellung vom Todes- 
zdstande unmöglich wd.r". Want niet dit is in deze verzen 
de eenige veronderstelling „dass die Todte Antheil haben an 
dem was auf, die Erde geschieht", maar ook wordt hier 
de persoonlijke Job gesteld tegenover den persoonlijken God 
dien hij zien zal met eigen oogen, en wel als zijn Goël, 
dat is volgens het verband als zijn Rechtvaardiger. 

In vergelijking met het vroeger behandelde is deze gedachte 
ongetwijfeld een „Fortschritt" te noemen en toch blijkt 
Schwally, gelijk te krijgen als hij van deze passage zegt: 
„Das Wesentliche ist nicht die Auferstehung sondern die 
Recht fertigung'' 2). 

Tot nu toe hebben wij in de na-exilische litteratuur niet 
dan aanduidingen of flauwe schemering van opstandings ge- 
dachten gevonden. 

Uitdrukkelijk werd de opstanding nergens geleerd, ook 
niet in de behandelde psalmen of in het boek Job. 

Er zijn evenwel drie plaatsen in het O. T. waar de hoop 
der opstanding zeer positief in doorstraalt. De eerste is 
Jesaia XXV : 8, De tweede Jesaia XXVI : 19. De derde 
Daniël XII : 2 3). 

Jesaia XXV : 8 luidt aldus: 



1) Smend a. H. O. S. 499. 

2) Schwally. Das Leben naoh dem Tode. S. 112. 

. 3) In Pred. XI : 9b f ,,maar weet dat God u om alle deze duigen sal bren- 
gen in 't gericht'^ vinden wij de aanduiding yan een oordeel; maar of met 
dat tS&lD?^ een gericht in of na dit leven bedoeld is, blykt niet dnidelijk 
uit den context. 
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„Dan is de dood voor altijd vernietigd i) en wischt de 
Heer Jahwe de tranen van alle aangezichten , terwijl hij den 
smaad van zijn volk van den aardbodem verwijdert; want 
Jahwe heeft het gesproken." 

Er is geen enkele reden om met Duhm de karakteristieke 
woorden van dit vers niTib r\V2li ybi voor geïnterpoleerd te 
houden. Integendeel zou dit woord zonder deze toevoeging, 
dddrom zijne beteekenis verliezen, omdat het geluk van Gods 
Volk zonder die vernietiging van den dood niet volkomen 
zou zijn. De apocalypse (Jes. 24 — 27) waarvan dit vers deel 
uitmaakt, bevat de aankondiging van het wereldgericht. In 
dit vers ligt de belofte voor Israël van den gouden eeuw 
waarin Jahwe zelf over zijn verdrukt volk zou regeeren en 
de smaadheid , die door het exiel , (ook in der heidenen oog) 
nog op Israël rustte, genadig zou wegnemen. 

Natuurlijk zou de dood , die alle leven bedreigt en ver- 
woest, in dien gelukstaat niet meer heerschen, 

Maar dan degenen, die hem niet zouden beleven? 

Maar dan de vromen, de gerechtigen, de godvreezenden, 
die vóór dien tijd zouden ontslapen? Is het niet onbillijk 
dat de sombere en vreeselijke Scheól hun deel is , eenvoudig 
omdat ze te vroeg zijn gestorven? 

Dit probleem tracht de profeet in het volgende hoofdstuk 
op te lossen. In het 14de vers heet het daar: eerst: 2) „De 
dooden herleven niet , schimmen staan niet op." Maar twijfel 
ontwaakt in het hart van den dichter. Zou het wel waar 
zijn: Dood is dood? — „Och mochten uwe dooden herleven, 
mochten onze lijken opstaan" S). Dan wordt het hem plot- 
seling licht in de ziel. Het is hem als eene openbaring, als 
de stem uit een hoogere wereld. En het is ook eene open- 
baring. Het is de stem Gods die later in zijn hart nog 
positiever getuigt: „Ontwaakt en jubelt, gij die in het stof 



1) yba opgeuat als Perf. Pual.. Zie Oort over Jes. 24- 27 in Theol. tijd- 
schrift, Jaarg. XX, Afl. 2. 

2) Jes. XXVI :: 14 volgens de yert. v. Oort. 

3) Jes. XXVI: 19. 
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nederligt, want een dauw de? lichts is uw dauw^), en de 
aarde zal schimmen baren!'' 

Dit is de eerste stellige opsttindingsverwachting in het O. 
T. In Ezechiël XXXVII herschept de mi het volk Israël; 
hier doet de n'mN bt: (= de licht-dauw) de vrome individiJien 
herleven. 

Maar nog een ander moment wordt aan deze verwachting 
toegevoegd in een plaats uit Daniël ^ die ik ten slotte wil 
citeeren. Ik bedoel het zeer jonge gedeelte Daniël XII : 2. 
In dit eschatologische hoofdstuk vinden wij een beschrijving 
van het eindgericht. De vorige capita behelsden het einde 
van den strijd tusschen Ptolemaeên en Selenciden en den 
ondergang van den Syrischen koning. 

„Te dien tijde" (d. i. ten tijde van dien m^r^ üv) „zal 
Michaël de groote engelënvorst opstaan , die de kinderen uws 
volks beschermt, en het zal een tijd van benauwdheid zijn, 
zooals tot nu toe geen tijd geweest. is, zoolang de volkeren 
bestaan" 2). 

„En te dien tijde zullen van uw volk allen gered worden 
die zich vinden opgeschreven in het boek" 3). En dan volgt 
deze verwachting: „En velen van degenen die in het stof 
slapen zullen ontwaken, sommigen ten eeuwigen leven, de 
anderen tot smaad en eeuwige afschuw" *) 

In dezen vorm was het geloof aan tweeërlei lotsbeschikking 
na den dood het oude en zelfs het na-exilische Israël geheel 
vreemd. „Eenerlei wedervaart den rechtvaardige en den god- 
delooze" ^). Deze leer van den Prediker werd practisch door 
geheel Israël gehuldigd en waar een enkele, zooals de dichter 
van Psalm 73 of van de Jobeïde hooger standpunt bereikte, 
daar heeft de religieuse speculatie toch nooit deze verwach- 
ting van een absolute scheiding tusschen boozen en goeden 



1) Oort, levenslichtsdauw is uw daaw. 

2) Dan. XII : 1. 
3)Dan. XII:1. 

4) Dan. XII : 2. 

5) Pred. IX : 2. 
Theol. Studiën 1901. 
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aangedurfd. Bovendien is de tegenstelling hier geheel anders 
geformuleerd. Vroeger waren het de vromen wie (per excep- 
tionem) een ander lot te beurt viel, dan dat van de groóte 
massa: het bestaan in den scheöl, eigenlijk meer exsistentie 
dan leven te noemen. 

Hier is de gedachte aan den scheol geheel op den achter- 
grond geschoven. Uit het algemeene verderf, dat als straf, 
als oordeel wordt opgevat , worden sommigen gered , die het 
eeuwige leven, d. i. een toestand van zaligheid, van geluk^, 
deelachtig worden. Toch is de scheol nog niet geheel uit de 
gedachte gebannen. Immers, waar vele slapenden ontwaken, 
blijven toch nog sommigen slapen, en hoe zouden we dien 
toestand anders kunnen begrijpen dan als een leven in het 
doodenrijk i) ? Hieruit blijkt tevens dat zelfs Daniël nog geen 
universeele opstanding verwachtte. 

Vatten wij ntt samen wat in de twee eerste stellingen be- 
proefd is op „religionsgeschichtliche" gronden aan te toonen, 
dan is dit ons resultaat^ a dat vóór 'texiel geen opsfandings- 
verwachting gevonden wordt; 6 dat zich na het exiel die ver- 
wachting steeds duidelijker en scherper belijnd vertoont, 
totdat zij in Jes. 24 — 27 en in Daniël baar culminatiepunt 
bereikt heeft, 

Maar nog een ander merkwaardig verschijnsel treft ons, 
n.1. dat het op den voorgrond treden van die verwachting 
naar een regelmatige chronologische volgorde geschiedt. Wij 
zien haar niet zoo eens te voorschijn komen om dan weer 
te verflauwen; neen, ze neemt gaandeweg, in den loop van 
Israëls historie in kracht, in omvang, in helderheid toe. 
Ps. 16, Ps. 49 en Ps. 73 zijn waarschijnlijk uit den eersten 
tijd na 't exiel; het boek Job vroegstens uit de vierde eeuw. 
De apocalfpse die wij vinden in Jes. 24=27 is uit den 
Griekschen tijd en Daniël XH is uit het midden der tweede 
eeuw. Hoe later wij komen hoe meer de verwachting is ge- 
prononceerd. 



1) Zou hier misschien een eerste aanduiding zijn te zoeken toor de later 
op zoo velerlei wijze ontwikkelde leer van den z.g. tusschentoestand ? 
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In zooverre zouden wij dus het oordeel van een Duitsch 
geleerde i) kunnen billijken als hij zegt: „Der Glaube an 
eine Auferstehung ist erst lm 'zweiten vorchristlichen Jahr- 
hundert in Israël aufgekommen /' met dien verstande n.1. 
dat dit geloof zich reeds eeuwen had voorbereid. 

Mijn twee voornaamste stellingen acht ik bewezen. 

Thans rest mij nog te spreken over de oorzaken die heb- 
ben medegewerkt 1. tot de eigenaardigheid dat de verwachting 
der opstanding in Israël eerst zoo laat ontstaan is en 2. tot 
het feit dat zij eindelijk zich vertoond heeft. 

III. Het is een wonderlijk en bij den eersten opslag on- 
verklaarbaar verschijnsel, dat de leer aangaande het leven 
na den dood, een zóó weinig belangrijk deel uitmaakt van 
Israëls godsdienst, ook in zijn hoogste ontwikkelingsvorm ; 
zoodat wij zelfs geneigd zouden zijn te gaan j;wijfelen of wij 
dit leerstuk niet als iets voor den vromen Israëliet zóó bij- 
komstigs moeten beschouwen, dat het op aijn godsdienstige 
denkwijze toch eigenlijk geen ernstigen inidoed gehad heeft. 
Het raadselachtige van dit feit wordt volstrekt niet verklaard 
door Stade's opmerking ^) dat de religie van Israël uitslui- 
tend of bijna geheel tot het ,J)iesseits" beperkt is en even- 
min door het verschijnsel, dat naar St's bewering 2)^ de leer 
van het leven na den dood in geen de minste aanraking is 
geweest met het Jahwisme en dus daarom ook niet den ge- 
zegenden invloed daarvan heeft ondervonden. Want, aangeno- 
men dat zich ook dit laatste feit laat bewijzen, de oorzaak is 
daarmede niet blootgelegd; integendeel wordt door het on- 
verklaarbare de verwarring maar des te grooter. Indien bij 
volkeren, als b.v. het Egyptische, deze gedachten zulk een 
groote plaats in hun godsdienstig leven innemen , dat de leer 
van het „kha" ook in de liturgie den grootsten invloed blijkt 
te hebben gehad. Indien zij bij evenzeer Semitische volkeren 
als het Babylonisch-Assyrische een niet onbelangrijk deel 



1) Kaiser-Marti, a. a. O. S. 283. 

2) Stade. O, des V. I. a. a. O. 

26* 
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van de godsdienstige denkwijze hebben beheerscht. Indien 
zg in het Parzisme zelfs de spil vormen, waarom cultus en 
moraal zich wentelen. Hoe is het dan te verklaren , dat deze 
beschouwingen bij een zooveel hooger en zuiverder ontwik- 
kelden godsdienst als die van Israël toch ongetwijfeld mag 
genoemd worden, eerst bijna geheel ontbreken en wanneer 
wij hen eindelijk aantreffen, nog zóó op den achtergrond blijven, 
dat er van eigenleken invloed op het godsdienstig denken 
geen sprake kan z\jn, wel omgekeerd. Hoe i&het eigenaardige 
verschijsel te begrepen, dat de blik van het volk, dat verre 
het hoogste godsdienstig standpunt heeft ingenomen van alle 
volken der oudheid -en bijna alle volkeren der nieuwere tijden; 
bijna uitsluitend gericht is gebleven op deze zijde van hét 
graf, terwijl juist het leven generzijds aan de meeste vol- 
keren een motief voor godsdienstige overpeinzing geschon- 
ken heeft? 

Het is gemakkelijker, dit probleem te stellen dan het op 
te lossen, en bij het beantwoorden van de laatste vraag, 
wat de oorzaken zijn van het eindelijk ontstaan dier ver- 
wachtingen, vindt deze kwestie van zelf hare oplossing. 

Toch kunnen we al vooruit enkele waarschijnlijke oorzaken 
noemen. Vooreerst de buitengewoon groote afkeer van een 
Israëliet om iets niet-specifiek-Israëlitisch , vooral op gods- 
dienstig gebied van elders over te nemen. Voorbeelden 
hiervan te noemen zou noodeloos zijn. Heel de historie 
van Israël levert zelve de groote toelichting tot "dit exclu- 
sivisme, een exclusivisme, dat trouwens waar dit ernstig en 
gematigd werd toegepast, het behoud van Israëls godsdienst 
is geworden. Maar al is hiermede ^enigszins verklaarbaar 
gemaakt, waarom er aan overname van elders, waarschijnlijk 
niet te denken valt; daarmede is nog niet aangetoond, 
waarom in den boezem van Israël zelf, deze gedachte niet 
tot ontwikkeling is gekomen. Daartoe nu werkte m. i, tweeër- 
lei oorzaak samen. Vooreerst Israël's psychologische be- 
schouwingen die de ontwikkeling van deze gedachten zoo 
niet onmogelijk maakten, dan toch zeer hebben belemmerd en 
vervolgens de Jahwistische grondgedachte: „Israël is het 
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bondsYolk Gods'^ die oog en hart zoozeer in beslag nam, 
d9,t voor andere gedachten nauwlijks plaats bleef. 

A. Dat men van eene O. T. psychologie niet spreken kan als 
van een goed-afgerond stelsel spreekt yan zelf; want in zeker 
opzicht houit ieder schrijver er een eigene psychologie op ua, 
die in vele trekken van die der anderen afwijkt. Toch hebben 
de meesten de volgende grondtrekken gemeen: De niensch 
bestaat uit twee deelen lichaam (D^y) of vleesch ("^ton) en 
ziel ()ÖD3) of geest (rrrn). Deze deelen hangen evenwel ten 
nauwste samen. Ja, lichaam en ziel vormen zelfs zulk eoti 
onverbrekelijke eenheid, dat scheiding dexlood is, niet al icon 
van het eerste ^ maar in zekeren zin ook voor de laatste. 
tt5s)3 en tTTn zijn dus eigenlijk niet anders dan deelen en wel 
het onzichtbare» onsterfelijke deel van dit lichaam; van het 
wezen des menschen. 

Maar terwijl de id&d meer het passieve element van het 
leven aanduidt ^ wordt met de rrrn vooral het actieve !>e- 
doeld i). 

Waar nu het lichaam beschouwd werd als een kerker een 
tijdelijke verblijfplaats, die de ziel straks ging ontvluchten 
om bij den. dood vrij van dien dwang te zijn , daar lag het 
voor de hand, dat de leer van dit leven der ziel een voor- 
name plaats in de religieuse speculatie innam. Immers daar 
wordt het aardsche leven als iets van lagere orde, als een 
abnormaliteit beschouwd. Israël echter (en dit is juist een 
der hooge verdiensten van IsraëPs godsdienst). Israël legde 
vollen nadruk op de etische abnormaliteit door de zonde, 
terwijl het in zekeren zin aan zijn phsysische normaliteit 
vasthield. Daarom is dan ook de Israëliet geen asceet en 
dit is juist het kenmerkende van de overige godsdiensten, 
dat ze allen een min of meer ascetische kleur dragen. 



1) Wanneer b.y. de Egyptische man door David uitgehongerd op het veld 
wordt gevonden, geeft men hem een klomp y^jgen en twee stukken rozijnen 
en als hg eet komt zijn ni*n weer in hem ; de 1D&3 was in hem gebleven , 
anders ware hij dood geweest; hij was echter alleen maar bewusteloos ea met 
de ni1 keert zijn bewustzijn weer. 
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Nu wordt dan ook het kernachtige woord van Smend dai- 
delijk : „Die Hoffnung auf ein Leben nach dem Tode musste 
für die Juden zunachst die Hoffnung auf Anferstehung sein" i). 
Want zonder lichaam kon zich de Israëliet geen leveu voor- 
stellen. Zou er dus sprake van een nieuw, een eeuwig 
leven zijn, dan moest het lichaam worden opgewekt Een 
„leven der ziel" alleen was voor den Israëliet ondenkbaar. 
Daarom mogen Parsisten of Grieken over een onsterfelijkheid 
der ziel speculeeren , de vrome Israrliet kon zich geen eeuwig 
leven denken of het mysterie van de opstanding des lichaams 
moest bij hem eerst tot klaarheid gekomen zijn. 

B. Maar nog om een andere reden bleef Israël hierin 
schijnbaar ten achter. De geheele theologie van het Jahwisme 
rust op de verbondsleer. Het zou te ver voeren dit hier in 
bijzonderheden aan te toonen, maar dit feit is algemeen 
erkend, dat de zekerheid; Israël is als volky als geheel ^ 
het Bondsvolk des Heeren een heilig volk, een verkregen 
volk, de basis van Israëls godsdienstige beschouwing vormde. 

Deze kerngedachte echter maakte het feit begrijpelijk , dat 
de vromen den blik enkel op Israël als volk en zelden op 
den eenling richtten. De toekomst van het volk nam zoo 
geheel het godsdienstig geloof in beslag, dat de toekomst 
van den enkele werd voorbij gezien. 

lY. Des te moeilijker schijnt het nu evenwel om de 
eindelijke doorbreking van deze ideeën te verklaren. Laat ons 
nu eerst de mogelijkheid van vreemden invloed 1)e8chouwen , 
om daarna te onderzoeken, of, indien deze invloed onmo- 
gelijk of ten minste zeer onwaarschijnlijk mocht blijken, de 
oplossing ook op de lijn der innerlijke ontwikkeling kan 
gevonden worden. 

Aan Egyptischen of Babylonisch-Assyrischen invloed valt 
evenwel voor deze hypothese niet te denken. Want behalve 
dat geen van beide godsdiensten meer dan hoogstens eenigen 
uiterlijken invloed op Israëls godsdienst gehad heeft; nemen 



l) Smend. a. a. O. S. 506. 
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beide religiën een veel te weinig gepronceerd standpunt bij 
de beschouwing van deze kwestie in. 

Van den Griekschen godsdienst is natuurlijk geen sprake 
vooreerst, omdat dit denkbeeld den godsdienstgen Qriek 
dwaaheid en ergernis was^), maar bovendien had zich de 
leer der opstanding onder Israël reeds' te veel historisch 
gevormd, vóór er van eenige ernstige overname van deze 
zijde zelfs meer sprake kon zijn. 

A. Moeilijker wordt evenwel de zaak, waar wij op het 
Parzime het oog slaan, ja in het begin komt het ons zelfis 
voor, dat de mogelijkheid van overname hier tot waarschijn- 
lijkheid wordt. 

a. Vooreerst nl. bezit het Parzisme een zeer ontwikkelde 
opstandingsleer 2). 

Al komt de uitdrukking als zoodanig in het oudere Avesta 
niet voor, de zaak zelve wordt er herhaaldelijk en zeer uit- 
drukkelijk aangeroerd en volgens Darmestéter : „La grande 
affaire^ la plus grande des affaires^ la plus grande d^ 
toutes les choses ^) sont djes enpressions employees pour de- 
signer la résurrection". Eigenaardig is het, dat deze leer in 
het Parzisme nauw verbonden is met de verwachting van den 
Soshant den wereldheiland, den Parzistischen Messias. Van 
hem wordt, volgens Darmestéter gezegd, dat Ahura Mazda 
hem zal vergezellen, „quand il fera un monde nouveau 
sonstrait a la vieilesse et a la mort a décomposition et a 
la pourriture, éternellement vivant, éternellement accroissant 
souverain a sa volonté, alors que les morts se relèveront, que 
rimmortalité viendra aux vivants et que Ie monde se renou- 
vellera a souhait *). De z.g. Zamyad-Yasht, die deze woor- 
den bevat, moet zelfs van ouden oorsprong zijn. Maar daarbij 
is deze verwachting in het Parzisme nog met iets anders 
verbonden, n.1 met het geloof aan een gericht en dat wel 



1) Hand. XVII: 32. 

2) Zie hierover E. Stave. a. a. O' S. 147—156. 

3) Yasna 36, 2—58, 7—33, 5. 

4) Yasht 19, 89. 
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in tweeërlei vorm: vooreerst als eindgericht^ eschatologisch 
gekleurd; een soort yan laatste oordeel; eenigszins beant- 
woordende aan de verwachting van den ïrin"^ öT^ onder het 
jongere Israël of van de wederkomst van Christus in het 
Paulinisme. „Quand du lac kasava se lèvera Astvat-ereta 
Tami d'Abura-Mazda — Ie fils de Vispa-taurvairi concu d'an 
germe victorieuse il regardera tout Ie monde des corps avec 
Toeuil de Tabondance et son regard donnera Vimmortalüé êt 
tout Ie monde des corps'' '). 

Maar ook als gericht over iedere ziel: 

Naar de G&ro-demana (liederen-woning) voert de brug 
Qinvat , of eigenlijk ginvat peretu (brug van den verzamelaar) 
geheeten, omdat daar alle zielen der afgestorvenen moeten 
samenkomen. Daarna volgt dan in denzelfden Yast^) de be- 
kende, dichterlijke beschrijving van de belooning der goede 
en de straf der goddelooze zielen. Dat alles ten slotte op 
een iTroxctTxvTMK; vavTuv uitloopt, doet aan de beteekenis 
van dit feit geen schade. 

In ieder geval blijkt genoegzaam uit het geciteerde ^dass 
der Glaube an die Auferstehung dem altesten durch die 
Gatha's reprasentirten Stadium der mazdayasnischen Beli- 
gion angehörte** ^) 

b. De kans op invloed van Parzistischen zijde nu wordt 
nog zeer verhoogd door het feit dht Parzistische inwerking 
op Israëls godsdienst in verschillende punten zich in dezen 
tijd heeft doen gelden. Duidelijk aan te wijzen is zij in drie 
opzichten; 1. in het afdeelen der wereldgeschiedenis in tijd- 
vakken, 2. in de ontwikkeling van de leer der engelen en 
booze geesten; 3. in den overgang van den scheól in de hel 
en het begin van een leer der toekomstige vergelding. 

c. Dubbel gewichtig worden deze argumenten, wanneer wij 
opmerken dat „de loca probantia" voor het opstandingsgeloof 
voorkomen in de litteratuur, waar wg het opstandingsdogma 



1) Yast 13. 

2) Yast 22-24. 63—65. Vendidad 19, 26-34. 

3) E. Staye. a. a. 0. 8. 150, 
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het duidelijkst in aantreflfen, nl. JeÊk 24 — 27, waarvan de 
eschatologie ongetwijfeld onder Parsistischen invloed staat 
en vooral in Daniël , waarvan bet bij nadere beschouwing is 
aan te wijzen , boe de daar zoo sterk ontwikkelde leer van de 
vergelding met tweeërlei uitkomst , (hemel en hel in plaats 
van den scbeól), onder Parzistischen invloed is ontstaan. 

B. Toch geloof ik met Stave e. a. dat die overname , hoe 
waarschijnlijk ook, geen noodzakelijke onderstelling behoeft 
te zijn van de ons bekende feiten. 

a. En wel in de eerste plaats omdat de eerste sporen van 
dergelijke verwachtingen, zooals wij gezien hebben, zich reeds 
in de litteratuur van Israël vertoonen, voordat er nog van 
ernstige aanraking met het Parzisme sprake kan zijn. 

Want om nu de flauwe aanduidingen van vóór het exiel 
met stilzwijgen voorbij te gaan [en toch ook deze schijnen 
mij zoo belangrijk, dat ik mij overtuigd houd, dat bij nor- 
male ontwikkeling deze flauwe schaduw door den God der 
opstanding in de harten gelegd , weldra tot vaste en scherp 
belijnde omtrekken moesten aangroeien] , ook de Psalmen 
die boven geciteerd werden, bevatten zooveel dat op dit 
onderwerp betrekking heeft, dat er nog maar een enkele 
schrede diende te worden afgelegd, om tot een ontwikkelde 
opstanlingsverwachting te komen en het behoeft ons in 't 
geheel niet te verwonderen, indien Israël die schrede ook 
zonder hulp van het Parzisme heeft gedaan. 

^. Daarbij is de leer der opstanding, zooals die zich in 
later tijd in Israël heeft ontwikkeld nooit aller gemeen goed 
geworden, maar blijkens de weinige aanduidingen over dit 
onderwerp, het deel van zeer enkelen gebleven. 

Wanneer denkbeelden worden overgenomen van andere 
kringen of volkeren, dan vinden ze (de historie heeft het 
bewezen) veel eerder en meer algemeen ingang dan wanneer 
ze in den boezem des volks zelve zijn ontstaan. Geen profeet 
was ooit geëerd in zijn vaderland, en het licht dat in dit 
dogma voor hoofd en hart van enkele uitverkorenen in Israël 
opging, het bleef te langen tijd onder den korenmaat dan 
dat men er zich in ruimen kring over kon verblijden. 
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Ik denk hierbij aan tot boek Prediker, de Spreuken, het 
eerste boek der Mabkabeeën, het boek Tobith en Judith, 
allen geschriften uit lateren of uit den laatsten tijd, waar 
de opstanding of met stilzwijgen wordt voorbijgegaan of zóó 
wordt misvormd ^) , dat eigenlijk hare beteekenis geheel is 
gewijzigd, om niet te spreken van de N. T. secte der Saddu- 
ceeën, die zooals bekend is, zelfs nog iii Jezus' tijd .de op- 
standing der dooden loochende. 

c. Maar bovendien heeft Israël het nooit verder kunnen 
brengen dan tot een partieele opstandingsleer. Zelfs in zijn 
hoogste ontwikkeling bij Jesaia blijft het nog altijd het volk 
des Heeren alleen , dat uit de dooden verrijst en de God 
van het volk die de zijnen opmekt» Alleen de schrijver van 
Daniël XII nadert zeer sterk tot de gedachte van een univer- 
seele opstanding, hoewel ook deze profeet de opstanding 
nog wel voor „velen" maar niet voor allen verwacht. Het 
is evenwel merkwaardig, dat deze schrijver ook de eenige 
is, op wien het Parzisme niet zonder invloed is geweest. 
Overigens is het evenwel meer dan onwaarschijnlijk dat het 
Parzisme , dat de leer der universeele opstanding tot uitgangs- 
punt heeft aan Israël eene partieele opstandingsleer zou heb- 
ben geïnspireerd, 

d. Dan rust de opstandingsleer in het Parsisme bijna uit- 
sluitend op eschatologische gronden^ terwijl in, Israël de 
oorzaken voor deze opvatting elders dan in de eschatologie 
z^n te zoeken, ook zelfs al geeft men toe dat zij op haar 
hoogtepunt met eschatologische en Messiaansche verwachtin- 
gen verbonden optreedt. 

e. Ten slotte — en dit is niet het minst gewichtig bezwaar 
tegen onze hypothese — is deze opvatting ook uit zuiver 
Israëlietische motieven te verklaren. Deze hypothese mag niet 
meer zijn dan waarvoor zij zich uitgeeft, n.l. een poging om 
te verklaren wat zich op geen andere wijze verklaren laat. 
Juist met het oog evenwel op dat bovengenoemde excluvisisme 



1) Het eerste boek der Makkabeeên zocht de onsterfelijkheid in den roem 
bij het nageslacht. 



Digitized by 



Google 



375 

van IsraëPs vromen, waardoor het hun geheel onmogelijk 
viel zich met andersoortige gevoelens te assixnileeren, en uiterst 
moeilijk zich aan ernstige afwijkende opvatting te accommo- 
deeren, juist met het oog daarop, schijnt het mij ongeoorloofd 
naar elders uit te zien , zoolang uit Israëls eigen ontwikkeling 
deze opvatting valt af te leiden, zoolang bet blijkt dat zij 
in het kader van Israëls godsdienst past. Te eerder nemen 
wij hiertoe de toevlucht, waar het blijkt dat de hjrpothese 
ook op andere gronden onhoudbaar is. 

y. Tot het ontstaan van Israëls opstandingsleer hebben 
m. i. vier verschillende oorzaken samengewerkt; oorzaken, 
die toch in zeer nauw verband met elkander staan , zoodat 
ze elkander verklaren en aanvullen. 

a. De eerste en voornaamste oorzaak is de wegvoering in 
ballingschap, waardoor de verwachtingen van Israëls onster- 
felijkheid als volk geschokt werd. 

Zoolang het volk zijn volksbestaan nog niet had verloren , 
ging de eenling in het volk van Jahwe op. Wat deed het 
er dan toe of hem persoonlijk de dood wachtte? Was niet 
het volk Gods eeuwig? Wat schaadde het of hij heenging 
en verzameld werd tot zijne vaderen? Deel te hebben uitge- 
maakt, of neen 9 eigenlijk in het graf nog deel te mogen 
uitmaken van het verkoren Bondsvolk Gods, woog het niet 
tegen alles op. Was het niet zelfs een zoete vergoeding 
voor de onvermijdelijke rampen van den scheól. 

Maar zie de uitwendige verandering brak aan. En het 
exiel schokte niet minder hevig het overgeleverde geloof der 
vaderen. Het leek wel of het volk van de aarde verdelgd 
werd. Het volk Gods! Was Hij dan zijn gena vergeten? 
Was er dan geen oorzaak voor dat wonderlijke doen Gods? 
Helaas! ja, het was een rechtvaardig oordeel, een billijke 
straf voor Israëls zonden. Maar Israël bekeere zich en het 
oordeel zou ophouden, de roede zou rusten van te slaan. 
En Jesaia's zoon is profetie en onderpand van de aanstaande 
verlossing. Maar helaas I de verlossing bleef uit en de smaad- 
beid scheen nooit van Gods volk te zullen worden afgewen- 
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telü. Eq de wanhoop over den toestand van het volk deed 
de beïorgïlheid voor het persoonlijk heil ontwaken. Waar de 
horizont van Israël zoo bewolkt bleef, was zij voor den Israë- 
liet minder donker? Waar God tegenover het volk, als votk 
zijn beloften vergeten scheen, zou daar voor den vrome meer 
te hopen zijn? Zoo philosophéerden velen en de twijfel aan 
de eeuwigheid van het volk werd de geboorte van het geloof 
aan de eeuwigheid van den vrome. 

h. Zoo trad de individu op den voorgrond; maar behalve 
deze werkten ook nog andere oorzaken mede, om den individu 
naast en vaak ten koste van het volk te handhaven, zoo- 
als tot Qu toe het volk altijd was in de plaats getreden 
en geëerd, ten koste van de vrome individu. Individueele 
rechten deden zich gelden. Individueele behoeften ontwaak- 
ten allerwegen. Maar vooral mannen als Jeremia en Ezechiël 
hebben door hun woord en geschrift, door de macht hunner 
persoonlijkheid bovenal, die neiging tot ^individualizeering", 
zooals men haar genoemd heeft, krachtig bevorderd. 

Dat deze rechten in de eerste plaats het eeuwige leven 
betroffen j eo dat de behoeften bij voorkeur zich op de 
eeuwige belangen richtten, spreekt van zelf. 

c. Maar nog op andere wijze werd hierdoor de hope der 
opstanding versterkt. Zoolang de Israëliet in het volk opging 
stond ook ieders persoonlijk leven op den achtergrond. Het 
leven was het leven des volks, en na het eziel was dit 
hel probleem y hoe God zijn volk zoo langen tijd schijnbaar 
had kunnen verlaten. 

Maar toen de individu een eigen leven verkreeg ook tegen- 
over en afgezonderd van het volk, werd ook op den aard 
en de eischen van dat leven meer de aandacht gevestigd. 
Zoo moest het opvallen hoe vroomheid en geluk niet in ieders 
leven samen gingen. Ieder zal voor zijn eigen leven gestraft 
of gezegend worden op aarde. Jeremia en Ezechiël hadden 
het verzekerd en het was reeds een vooruitgang vergeleken 
bij de opvatting; dat men ook voor de zonden van anderen 
straf zou kunnen ontvangen. Maar helaas ! nu kwam de bot- 
sing^ ile botsing met de wreede werkelijkheid, en waarlijk 
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het was niet alleen de dichter van den 738*«n Psalm, wiens 
voeten bijkans uitgleden, ziende der goddeloozen vrede. Was 
God dan niet waarachtig? Wij hebben het antwoord op deze 
vraag zien ontstaan. Jahwe is een gerechtig God. Indien dit 
leven die waarheid nog bedekt hield, dan moet er een eeuwig- 
heid zijn om haar te openbaren. M. a. w. de leer der opstan- 
ding is een postulaat van het geloof aan Jahwe^s, gerechtigheid. 

d* Datzelfde probleem werd in lateren tijd nog eens oor- 
zaak, dat deze leer haar culminatiepunt bereikte. Toen was 
zij met de Messiasverwachting verbonden. Bij het jongste 
Gericht zou God zijn volk opwekken en allen, die trots lijden 
en verdrukking op Hem hadden gehoopt en aan Hem had- 
den vastgehouden, zouden hun loon niet ontgaan. 

Maar dan degenen, die reeds ontslapen waren? Maar dan 
degenen, die nog vóór dien groeten dag zouden sterven? Is 
het niet onrechtvaardig dat hun de heerlijkheid, die hun 
toekwam, ontzegd bleef? Eerst, in den Perzentijd, maar later 
vooral onder de Makkabeeën , eischte dit probleem dringend 
een oplossing en waar zou men die anders zoeken dan in 
de opstanding? 

Neen de geloofshelden der martelaren, niet vergeefs zijn ze 
gestorven. Het ofifer van hun tijdelijk leven kon niet dan 
met een eeuwigheid worden beloond. God zou hen opwek- 
ken, opdat ook zij konden deelen in de heerlijkheid van het 
Messiasrijk, en zouden „blinken als de glans des uitspansels." 

Mijn betoog is gedeeltelijk ten einde. Ik heb getracht het 
probleem te stellen en zooveel mogelijk tot eene oplossing 
te brengen. 

„Die Christliche Auferstehungshoffnung ist vorbereitet durch 
die Heilshoffnung des Yolkes Israël und des nachherigen 
Judenthums." 

Ik had mij tot taak gesteld dit aan te toonen. Wat het 
,Volk Israël" betreft heb ik hiervan een proeve geleverd. 
Over „das nachherige Judenthum" hoop ik de vruchten van 
mijn onderzoek later te publiceeren. 

Hèrwijnen. H. J. E. Westbrman Holstijn. 
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Boekaankondiging. 



Dr. 6. A. VAN DEN Bebgh van Eysinga, 
Indische invloeden op oude Christelijke ver- 
halen. Leydsche dissertatie. 

Dr. V. d. B. V.- E. laat aan de behandeling van zijn onder- 
werp voorafgaan een inleidend eerste hoofdstuk, waarin hij 
een overzicht geeft van de geschiedenis en den tegenwoor- 
digen stand van het hier bedoelde vraagstuk. Tot op den 
Leipziger hoogleeraar in de philosophie Rudolf Seydel kan 
er geen sprake zijn van wezenlijk wetenschappelijk onderzoek. 
In allerlei proeven van verklaring (Ludwig Büchner, Eitel, 
JacoUiot, Emile Burnouf, Bunsen) maakte men zich van 
ernstige détailstudie af; die verklaringen waren niet de slot- 
som van een ernstig onderzoek der overeenstemmingen, alles 
werd dienstbaar gemaakt aan de bewigsvoering dat het ver- 
ouderd geachte Christendom een mislukte copie van het 
Buddhisme was. Rudolf Seydel was de man, die het eerst 
de zaak entameerde op wetenschappelijke wijze: hij verza- 
melde een rijk materiaal van vergelijking, en waar het bijna 
nog meer op aankomt, hij gaf zijn kritische grondstellingen, 
duidelijker gezegd: hij gaf canones, regelen voor vergelijking. 
Daar komt het bijna nog meer, laat ik maar zeggen: daar 
komt het nog meer op aan. Wat baat het rijkste materiaal, 
als men er vóór staat met partijdigheid naar de een of andere 
zijde, of met wijsgeerige of psychologische onkunde. Voor 
aogen, die niets onderscheiden, lijkt alles op alles. In de 
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schemering f zeide Hegel, zijn alle koeien grauw. Regelen 
voor vergelijking zijn das broodnoodig. 

V. d. B. geeft dan een overzicht van Seydel's geschriften, 
bespreekt diens kritische grondstellingen en geeft ten slotte 
zijn eigen regelen voor vergelijking, waarop ik nog terug- 
kom. In een iuoeede hoofdstuk worden eerst behandeld de 
verhalen uit onze kanonieke Evangeliën , ,,wier overeenkomst 
met Indische legenden ons bijzonder getroffen heeft; daarop 
laten we ook diegene volgen , waartegen wij bezwaar moeten 
maken, al hebben velen vóór ons ze treffend gevonden. 
Eerst in de tweede plaats vermelden en bespreken we in 
dezelfde volgorde parallele trekken in Indische verhalen en 
Apocriefe Evangeliën" (p. 26}. In het derde hoofdstuk ont- 
vangen wij een schets van de betrekkingen tusschen Indië 
en Westelijker landen in vóór-Christelijken en oud-Christelijken 
tijd. Het vierde hoofdstuk geeft een proeve van verklaring 
der overeenstemmingen in Indische en oude Christelijke ver- 
halen, die aldus besluit: „onze slotsom luidt, in het kort 
aldus: het verkeer tusschen Indië en Westelijk Azië nam 
in de eerste eeuwen onzer jaartelling eene hooge vlucht; 
toeeigening van legenden uit Indië, die dan tot stichtelijke 
doeleinden werden gebruikt, is bij Christenen der derde eeuw 
en later aangetoond; de weg, waarlangs deze toen naar 
Westelijk Azië gekomen zijn, kan zeer goed reeds vroeger 
dergelijken dienst bewezen hebben. Bij treffende, door ons 
meegedeelde parallelen tusschen Christelijke en Indische ver- 
halen vertoonden zich aan Christelijke zijde nu en dan moei- 
lijkheden voor den verklaarder, die werden opgelost wanneer 
van Indischen kant licht verscheen. Redenen genoeg om de 
vooronderstelling te wettigen: hoogstwaarschijnlijk heeft In- 
dische overlevering haren invloed doen gelden op de oude 
Christelijke Evangeliebeschrijving" (p. 134/135). 

Ik kan niet anders zeggen dan dat ik deze dissertatie 
met veel genoegen gelezen heb. Mij heeft getroffen de rust, 
de kalmte, de soberheid in de oordeelvelling, die den schrijver 
geen oogenblik verlaten. Ik meen dat Seydel hierin nu en 
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dan b\j hem achterstaat. Er zou hier velerlei te bespreken 
z\jn, maar ik moet mijj om twee redenen tot enkele dingen 
bepalen: vooreerst ontbreekt mij op 't oogenblik de tijd, en 
ten tweede op niet weinig punten de eigenlijke bevoegdheid. 
Dit is geen nederigheid, dit is geen verkapte hoogmoed , dit 
is nog minder een onaardig en daarom afkeurenswaard be- 
doelen om den jongen auteur, die dat waarlijk niet verdient, 
iets minder aangenaams te zeggen. Neen ,. hier schuilt iets 
anders achter. Men vergnnne mij hier een zeer korte con- 
fessie, die ik later nog wel eens uitvoeriger hoop te ad- 
strueeren. Weinig meer dan een jaar had ik mij met deze 
en soortgelijke materiën ingelaten , of de overtuiging stond 
bij mij vast, die de Berlijnsche hoogleeraar AdoH Harnack 
onlangs uiteenzette in zijn boekje: „die Aufgabe der theolo- 
gischen FacuUdten und die allgemeine Religionsgeschi€hté'\ 
(1901), de overtuiging n.1. dat zonder grondige kennis, d. w. z. 
zonder langjarig en veelomvattend onderzoek van de taal (resp. 
de literatuur) en de geschiedenis van welk volk ook gods- 
dienstgeschiedenis „heilloser Dilettantismus" is. Ik mag niet 
ontkennen dat ik het daarmee eens ben en blijf, c'est plus fort 
que moi. Wat er dan overblijft voor mijn onderwijs in deze 
materie? Gesteld eens dat er niets overbleef, wat doet het 
er toe? Maar er blijft over de kwalitatieve bespreking van 
de ideeën , de wijsgeerige en religieus-ethische ideeën van den 
een of anderen godsdienst. Zegt men dat dit niet veel is^ 
ik zou dit waarlijk niet durven nazeggen — men denke b.v. 
aan de philosophische stelsels in Indiê, aan de speculatie 
op het terrein van den Islam, etc. etc. — maar al wederom, 
het doet er hier niets toe. Overal waar ik, buiten de enge 
grens mijner talenkennis, het historische, het historisch-kri- 
tische nader, trek ik den rug in. Als ik hier ook maar het 
alleralgemeenste zou moeten zeggen, b.v. over echtheid, sa- 
menstelling, etc. van een of ander heilig boek of over iemands 
aandeel in zijn redactie (en zoo zijn er honderden kwesties, 
waarin kennis der taal of alles, of bijna alles beslist), zou 
ik een gevoel hebben dat ik de waardigheid van menschelijk 
weten te na kwam. Dit alles en zooveel meer dunkt mij 
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ondei* den blauweii hemel erger dan vermoeiing dés vleescheö. 
Maar nog eens, ik verzoek den jongen auteur hierin niets 
te vinden, wat hem persoonlijk bedoelen zou, hij staat immers 
tot op dezen dag in zijn doen en laten aan de zijde van 
eminente mannen. 

Ik veroorloof mij kortelijk een drietal opmerkingen van 
min of meer algemeenen aard. De eerste betreft de me- 
ihode; ik kom terug op de reeds genoemde regelen voor 
vergelijking. Naar het mij voorkomt zij» deze regelen oor- 
deelkundiger gesteld door v. d. B. dan door Seydel. Zeer 
juist dunkt mij de regel, dien v. d. B. aldus omschrijft: 
„in het algemeen gesproken zullen gelijkluidende verhalen 
of anekdoten ons meer recht geven tot de vooronderstelling 
van onderlinge afhankelijkheid dan gelijkluidende zedekun- 
dige, godsdienstige of wijsgeerige uitspraken, omdat reeds 
de grootere afmetingen der eersten ons een ruimer veld van 
waarneming en dus betrouwbaarder uitkomsten bieden; maar 
vooral omdat ze concrete bijzonderheden, vrijwel ongemoti- 
veerde détails bevatten, wier overeenstemming aan weerszijden 
bezwaarlijk uit de geestelijke verwantschap der beide gods- 
diensten kan verklaard, en bij herhaald voorkomen, zeker 
evenmin louter toeval mag genoemd worden'' (p. 25). W'are 
dit nu maar wat plastischer geformuleerd, dan zou het na- 
denken, de overweging aan den gang gebracht worden. De 
schrijver bedoelt: ideeën ^ gewone en zelfs buitengewone ideeën 
behoeven niet altijd ontleend te zijn , waarlijk niet Ware het 
anders , er zou maar één oorspronkelijk mensch in de wereld 
kunnen zijn, wij allen zouden van hem ontleenen. Ach, wan- 
' neer komt er op kritisch terrein een einde aan allerlei on- 
gemotiveerde „ontleenerij" ? Maar iets anders is het met 
„concrete bijzonderheden, vrijwel ongemotiveerde détails". 
Ik zou voor „vrijwel ongemotiveerd" willen zetten: „sterk 
ongemotiveerd'' of iets dergelijks. B.v. wij spreken van „het 
penningske der weduwe", terwijl in het bekende verhaal 
sprake is van twee peningen. En zie, in het parallele Bud- 
dhistisch verhaal is ook sprake van twee penningen. Dat 
is sterk, zeggen we allen. — Over 't algemeen gaat, als 

TheoL studiën \^^. 27 
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ik zeide, v. d. B. oordeelkundig en omzichtig bij zijn ver- 
gelijken te werk, maar bij enkele toepassingen van den ge- 
noemden regel heb ik een vraagteeken gezet. Zoo bij het 
verhaal van Simeon in den tempel en het Asita-verhaal 
(p. 31). Hij noemt daar drie overeenkomende trekken; het 
komen van beide grijsaards door middel van magische kracht ; 
het feit dat zij beiden den knaap optillen, en beiden zin- 
spelen op hun aanstaanden dood.'* De laatste trek van over- 
eenkomst treft mij volstrekt niet, onder alle hemelstreken 
zeggen oude menschen bij iedere gelegenheid : ik zal het wel 
niet meer beleven. Dat ligt bestorven op bun lippen. — 
Zoo zijn er ook trekken in de Christelijke en de Buddhisti- 
sche verzoekingsgeschiedenis, die algemeen zijn, o. a. het 
verzocht worden in de eenzaamheid ^ men zal toch nergens 
iemand bij voorkeur verzocht laten worden op de markt 
van het leven. Zoo is er meer. Ik bedoel maar: men kan 
niet te omzichtig zijn bg het vergelijken. 

Mijn tweede opmerking is een vraag , en wel de volgende : 
Was het niet goed geweest nog duidelijker te doen uitkomen 
dat, bij alle onderstelling van invloed, in welke richting van 
beweging ook, de eigenlijke geest van het Christendom en 
het Buddhisme elkander niet aangeraakt hebben V. d. B. 
oordeelt, meen ik, ook zoo. Zoo blijven wij bij de kern der 
zaak en scheppen tegelijk een nieuw probleem. Hier is geen 
waardeeringsoordeel , maar een feit, dat, in het belang van 
het' onderzoek zelf, niet nalaten mag ons blijvend te treffen. 
Een eerste regel van vergelijking zal toch wel zijn; versta 
de kern van een paar godsdiensten en ga dan duchtig aan 
het vergelijken van bizonderheden. Anders komen we onder 
het gruis van détails. Ik ben er zeker van dat v. d. B. het 
hierin met mij eens is. De droefste vrucht van de beoefening 
der godsdienstgeschiedenis zou wel deze zijn dat men overal 
zoo ongeveer denzelfden geest vond, d. w. z. den weinig of 
niets meer zeggenden grootsten gemeenen deeler van allerlei 
aparte godsdiensten. 

Ten slotte teeken ik een kort vriendelijk protest aan tegen 
wat V. d. B. schrijft op p. 10. Hij kappittelt daar Seydel 
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over zijn apologetische neigingen. „Hij (Seydel) maakt den 
lezer opmerkzaam op de apologetische waarde, welke hier- 
door die gedachten onzer christelijke Evangeliën op nieuw 
en in sterkere mate verkrijgen, welke geheel zonder analo- 
giën zijn, zooals de lijdensgeéchiedenis , sommige elementen 
van geloof en leven, persoonlijk- individueele trekken van 
Jezus en zijne discipelen, hunne uiterlijke omstandigheden, 
het verkeer met hun tijdgenooten enz." En dan heet het 
verder: „wij vragen ons af: met het oog op welke soort van 
menschen heeft Seydel dien zin geschreven? Voor rechtzin- 
nigen zal hij wel niet bestemd zijn: schrijver zelf moet 
immers de schraalheid van dien troost hebben ingezien , laat 
staan nog dat in een wetenschappelijk werk zulke gemoe- 
delijkheid misplaatst zou zijn. Maar voor mannen van weten- 
schap kan men toch zoo iets ook niet ia ernst schrijven, 
want waarom die lijdensgeschiedenis, die persoonlijk-indivi- 
dueele trekken enz. enz. niet evengoed van elders dan uit 
het Buddhisme ontleend of anders uit de dichtende verbeel- 
ding der Evangelieschrijvers zouden kunnen geboren zijn, 
is geenszins duidelijk." 

Wat zal ik tot deze dingen zeggen? Ik ben heelemaal 
geen vriend van apologetiek, en gemoedelijkheid en weten- 
schap zijn ook voor mij twee, maar in ernst, de laatste 
volzin dringt mij toch de vraag op de lippen: wordt weten- 
schap op deze manier toch eigenlijk wel iets anders dan de 
permanente gewoonte om overal en ten allen tijde en altijd 
weer en aldoor aan ontkenen te denken? (Ik laat de dich- 
tende verbeelding kortheidshalve maar rusten). Hier is, dunkt 
mij, een begin van de ziekte, welke de Duitschers, die wel 
eens over de portee en de idee van wetenschap nadenken, 
eer zij zich zelf verliezen in wetenschappelijk onderzoek, 
noemen met den juisten naam van ^historisme'^. 

De auteur doet mij de kastijding van zijn doen zelf aan 
de hand. Er was gesproken o. a. van „persoonlijk-individueele 
trekken van Jezus'' etc, en nu vraagt v. d. B. „waarom 
die persoonlijk-individueele trekken niet evengoed van elders 
dan uit het Buddhisme zouden kunnen ontleend zijn" etc. 

27* 
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Maar evengoed kan men vragen: waarom kuqnen die per- 
soonlij k-individiAeeU trekken niet evengoed bij Jezus gelaten 
worden? V. d, B. zou toch ook verlegen zijn, als ik hem 
het juiste adres eens vroeg van dat ;,even goed van elders." 
En als de auteur mij nu antwoordt: ik heb enkel in het 
afgetrokkene een paar mogelijkheden genoemd. Dan antwoord 
ik weder: juist daarom hadt gij de drie eenige mogelijkheden 
moeten noemen: het persoonlijke is of feit of „Dichtung" 
of leengoed. Dat men het eerste zoo van zelf sprekend ter 
zijde laat, is een bewijs dat men gevaar loopt aan een ver- 
derfelgke i^ontleenerij-neiging" toe te geven , of, wetenschap- 
pelijk gesproken y dat men gevaar loopt het slachtoffer te 
worden van een louter-causale opvatting der dingen. 

Groningen. Dr. Is. van Dijk. 
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Witsius als dogmaticus. 



In zijne dissertatie over Goccejus ^) heeft Dr. A. Tan der 
Flier duidelijk aangetoond, dat Goccejus in de behaodelmg 
van de dogmatische theologie eene nieuwe methode beeft 
ingevoerd y door de verbonden , door God met de menschen 
aangegaan, tot beginsel te verheffen en van dat gezichts- 
punt uit de geheele dogmatische wetenschap te behandelen. 
De Heilige Schrift was alleen zijne kenbron ; en zoo kon het 
hem niet verborgen blijven, dat de daden Gods met de 
menschen vaak in de Schrift worden voorgesteld in den vorm 
van een verbond. Bovenal is dat bij hem verklaarbaar, waa- 
neer wij bedenken, welk eene groote beteekenis hij aan het 
Oude Verbond toekende. Maar ook leverde de opvatting, 
die de gereformeerde Kerk van bet verbond had hem èe stof 
voor zijne methode. Het begrip „verbond" toch is op bij- 
zondere wijze ' aan de gereformeerde Kerk eigen om de 
vriendschapsbetrekking, ^en band aan te duiden tusscheo 
God en den mensch. Reeds bij de vroegste hervormde theo- 
logen vinden wij uitspraken, die aan het begrip „verbond" 
beantwoorden. Zwingli leidt het begin van den godsdienst 
hieruit af, dat God den voor Hem vluchtenden mensch tot 
zich heeft teruggeroepen en door eene nieuwe betooniug van 
gehoorzaamheid hem aan zich heeft verbonden. 

Al heeft Goccejus de verbondsgedachte veel ruimer toege- 



1) Utrecht. Eemink 3n Zn. 1859. [Specimen historieO'theologicum de Jq~ 
hanne Coeeejo anti-scholastico. 
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past bij zijne behandeling van de christelijke leer, zoo vinden 
vrij toch bij de vroegere gereformeerde theologen reeds de 
beginselen der foederaal-theologie ^). Deze theologie was ook 
zeer geschikt om de verschillende deelen der Dogmatiek tot 
een systematisch geheel te verbinden. Legden de Lutherschen 
meer den nadruk op één bepaald dogma, terwijl zij alle 
andere dogmen daaraan ondergeschikt maakten, de Gerefor- 
meerden daarentegen legden allen nadruk op de objectieve 
openbaring Gods, zooals die in de H. Schrift was gegeven. 
De verbondsgedachte kon dus zeer goed worden gebruikt 
zoowei om de verschillende deelen der H. Schrift onderling 
te verbinden , als om de onderdeelen der Dogmatiek tot één 
stelsel te vereenigen. De twee verbonden worden geacht de 
uitvoering te bevatten van één en hetzelfde genade- verbond , 
gegrond in een eeuwig verbond tusschen God en den Zoon, 
die de Middelaar was van het verbond van God met den 
mensch. 

Waarin bestond nu het eigenaardige van Goccejus? Hierin, 
dat hij de eerste is geweest, die de verbondsgedachte zóó 
ruim heeft toegepast, dat zij het geheele systeem beheerscht 
en wel met het doel om een eind te maken aan de scho- 
lastische methode. Hij stelde daardoor de bijbelsche in de 
plaats. Coccejus is de bijbelsche theoloog bij uitnemendheid. 

In dien zin kunnen wij Witsius met het volste recht 
eenen volgeling van Goccejus noemen. Zelf zegt hij dan ook, 
dat hij veel aan Goccejus heeft te danken , en dat ieder die 
zijne werken heeft gelezen kan weten , hoe hoog hij Goc- 
cejus stelt 2). 



1) A, T. d. Flier, o. 1. pag. 116. Witsias zegt hetzelfde, waar hij in zijn 
Oec. Foed. 1694, II, n, 16, p. 141, aantoont dat Amesias (Arminius* dis- 
sertatie, die ook over hetzelfde onderwerp handelt noemt hij terloops) Go- 
marus, Cloppenburg, Yoetius, Oawen, ja zelfs de roomsche godgeleerde 
Tirinus allen over een verbond tusschen den Vader en den Zoon hebben ge- 
sproken, zoodat men niet mag zeggen, dat de leer van het verbond tusschen 
den Vader en den Zoon eene vreemde nieuwigheid is. 

2) Oec, Foed. II, ii, 15, p. 140. Telkens wanneer in het vervolg de Oec. 
Foed. wordt aangehaald, is het de Editio Tertia, ex recensione Auotoris, 
prioribua multo emendatior et auotior, in 1694 te Utrecht uitgekomen. 
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Evenals Coccejus was hij tegen alle Scholastiek gekant. 
In zijne oratie over den waren Godgeleerde, waarmede hij 
den 16den Mei 1675 te Franeker het hoogleeraar sambt aan- 
vaardde 1), wijst hij op het groote verschil tusschen den 
expertus Theologus en den paedagogus Scholasticus ^). Hij 
houdt er niet van den verheven mysterieën van het Evangelie 
door allerlei scholastische formules geweld aan te doen en 
de Koningin der Wetenschappen in boeien te slaan 3). 

De Bijbel is voor hem de onfeilbare leermeester op het 
gebied van de mysterieën des geloofs , en heeft dus volstrekt 
gezag. Hg is geheel door God ingegeven met het doel om 
den mensch naar Gods beeld te volmaken; en daarom is er 
niets, hoe gering ook, dat de mensch mag veronachtzamen 
en ter zijde mag stellen , alsof het op hem geene betrekking 
had *). De Apostelen schreven onder de ingeving van de 
ondoorgrondelijke wijsheid van Gods Geest s). Met veront- 
waardiging wijst hij het woord van Socinus af, waar deze 
zegt, dat al komt iets niet alleen eene enkele maal, maar 
meermalen in de Heilige Schrift voor , het daarom voor hem 
geen reden is om het als waar aan te nemen. Hij is het 
tegenovergestelde van oordeel: ook al kwam mijne rede, 
zoo zegt hij , die immers blind en dwaas is en gedurig tegen 
God opstaat, duizendmaal in tegenspraak met iets, wat ook 
maar eenmaal in de Heilige Schrift voorkomt, dan zou ik 
het daarom toch niet in twijfel durven trekken of er eene 
verklaring aan willen geven, die meer overeenkomstig mijne 
rede was. 



1) De vero Theologo^ Misc, Sacrct, II, ed. 1700, pag. 850—870. 

2) pag. 861. 

3) pag. 865. Per umbraticas velitationum formulas augustissima mysteria 
vexarè, Scholarum raolesta glossemata et ampullas et Tocum ludibria et ca- 
noras nugas in Theologiae quasi venas et viscera trajicere, ae Eeginam illam 
Scientiarum in stridentium vocabulorum paedagogicas compedes inducere, non 
est hoc, mihi crede, non est pro tua, non est pro illius quam profiteris 
sapientiae, dignitate, Yir Dei. 

4) Misc. Sacr, I ed, 1692, III, i, 5, pag. 643. Exerc. in Symh, ed. 1689, 
II, 5, 6, pag. 13. Oec, Foed. II, v, 8, p. 173, 174. 

5) Oec. Foed, IV, m, 17, pag. 596. Exerc. in Symb.XXII, 41, pag. 417, 
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Op de vraag naar de verhouding van de menschelijke rede 
tot de openbaring geeft by antwoord in eene verhandeling 
over het goed en verkeerd gebruik van de menschelijke rede 
in zake de mysterieën des geloofs ^). 

Evenals overal schijnt hem hier de gulden middelweg de 
beste. Men mag aan de rede niet te veel , maar ook niet 
te weinig gezag toekennen in het verklaren van de mysterieën 
des geloofs. Maar op dien middelweg te blijven , dat acht 
hij juist het moeilijke I 

Hij stelt eerst duidelijk de quaestie. Het is niet de vraag, 
of de H. Schrift enkele dingen leert, die tegen de gezonde 
rede strijden ^ ook niet, of de rede het recht heeft zich ooit, 
met een beroep op de juistheid van haar oordeel, tegen de 
leer der H. Schrift te verzetten, ook niet of de rede ook 
goede diensten kan bewijzen in het onderzoeken van den zin 
van de H. Schrift , want op die vragen is het antwoord niet 
moeilijk te geven. Maar de quaestie is deze: moeten de 
woorden der H. Schrift in overeenstemming worden gebracht 
met de uitspraken der rede of moeten die uitspraken in 
overeenstemming worden gebracht met den zin der Schrift? 
Dat hij de laatste meening was toegedaan is licht te be- 
grijpen. De rede is zóó door de zonde bedorven, zegt hij, 
en zóó geneigd tot dwaling, dat zij omtrent goddelijke dingen 
geen juist oordeel kan vellen. Maar toch vergete men niet, 
zoo gaat hij voort, dat de rede» al is zij door de zonde 
bedorven, toch de rede blijft, namelijk het vermogen waar- 
door de mensch kent en oordeelt; zóó zelfs, dat de mensch 
niets hoegenaamd, wat het ook zij, kan kennen en beoor- 
deeleU; dan door middel van de rede. Zoo kunnen ook de 
mysterieën van den godsdienst slechts door de rede worden 
gekend. Zelfs het geloof is, voor zooverre het eeiQ kennen, 
een nadenken, een toestemmen is, eene werking van de rede. 
Dat is zoo duidelijk; dat een verstandig mensch het moeilijk 
in twgfel kan trekken 2), 

1) De usu et ahusu Eationis circa Mysteria Fidei, Misc, Sacr. Il, pag. 
582—598. 

2) Misc Sacr., II, p. 588. 
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Toch heeft God in zijne groote genade en lankmoedigheid 
aan de bedorven rede vele vonkskens van zijn goddelijk liqht 
gelaten. Met behulp daarvan vormt de rede zich waarheden, 
die boven allen twijfel zijn verheven en die ieder, die ze 
ernstig overdenkt, door haar eigen licht tot toestemming 
nopen, zóó zelfs, dat zij niet zoozeer door de rede gevormd 
als wel aan de rede aangeboren schijnen, aangezien de 
mensch, telkens wanneer hij daarover nadenkt, tot dezelfde 
slotsom komt. 

Bovendien heeft de rede ook het vermogen om door logi- 
sche gevolgtrekkingen, van een juist uitgangspunt beginnende, 
langs haren eigen weg de waarheid te vinden *). 

Vele, en onder hen zeer waardige denkers, hebben hunne 
rede gebruikt om de waarheid en onomstootelijkheid der door 
God geopenbaarde mysterieën te leeren kennen, te onder- 
scheiden , te bewijzen en te verdedigen. Men wachte er zich 
echter voor de rede tot maatstaf te nemen. Want zij is de 
causa efficiens proxima van de waarneming en het oordeel, 
niet de norm 2). 

In zijne oratie over de voortreffeiykheid der evangelische 
waarheid, waarmede hij den Uden Mei 1680 te Utrecht het 
hoogleeraarsambt aanvaardde^), toont hij aan, dat sommige 
waarheden van het Christendom van dien aard zijn, dat de 
gezonde rede ze ook leert, al is het niet zoo duidelijk, 
andere zóó, dat de rede er eerst geen flauw vermoeden van 
had, maar die later blijken geheel met de rede overeen te 
stemmen en eindelijk zulke waarheden, die onze rede te 
boven gaan en oppervlakkig beschouwd met alle gezond ver- 
stand schijnen te strijden als de Triniteit en de Incarnatie. 
Met eere noemt hij de namen van Heidanus en Coccejus*), 
waar dezen met nadruk er op wijzen, dat er mysterieën zijn, 
waarin men niet met zijn verstand moet willen indringen, 



1)1.1. 

2) Misc. Sacr.y II, pag. 585. 

3) De praestantia Veritatis Euangelicae. Misc, 8acr, II, p. 871 — 903. 

4) Misc, Sacr, II, pag. 593. 
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wil men niet de eere Gods aanranden, de Kerk in beroering 
brengen en het geloof ondermijnen. Witsius onderschrijft 
deze woorden des te gereeder, wijl de zedigheid van zulke 
meesters der Leidsche Hoogeschool voor de jongeren een 
waardig voorbeeld is. De slotsom, waartoe hij komt^ is deze, 
(Int alleen formeel de rede van groote beteekenis is, maar 
dat zij nooit mag wezen de maatstaf , waaraan de mysterieën 
van het Christendom mogen worden gemeten , vóór zij door 
het geloof zijn aanvaard ^). 

Dit het tot dusver behandelde blijkt duidelijk, dat Witsius 
geejx groot vriend is van de Gartesiaansche Wijsbegeerte. 
Dat een klaar inzicht een bewijs van waarheid is, stemt hij 
niet onvoorwaardelijk toe. Immers de rede betrapt zich vaak 
op zelfbedrog, wanneer het blijkt dat zij, meenende helder 
te zien , blind is geweest ^). Wanneer Witsius over het be- 
staan van God spreekt, zegt hij, dat deze waarheid door 
zoovele bewijzen is gestaafd , dat niemand , onder welk voor- 
wendsel ook , daaraan mag twijfelen. Ook niet om langs den 
weg van dien twijfel tot zekerheid te komen 3). 

Ook op andere punten bestrijdt hij Gartesius. In de 
Resolutie, door de Guratoren der Leidsche Universiteit aan 
den raadpensionaris Fagel ter goedkeuring toegezonden *) , 
komen o. a. drie stellingen voor, 13, 14 en 15, die Witsius 



1) of. J)ê Theologo Modesto, Misc, Sitcr, II, p. 910. Habet sane coelestis 
aapieatia arcana sua, et inacoessa mentibos humauis mysteria, quae soa qoi- 
detn üt digna Deo luce radiant, nostri taüleii iutellectas respectu venerabili 
aiiïit lavolata oaligine, nulla propioris intuitas curiositate temeranda. Ea non 
ndmittore nisi prins omnibaa sui partibus explorata, et ad suetarum nobis 
rAtiocinationum libram expensa, insanientis sapientiae superbia est. Modeatia 
&ut^m homiue Theologo digna, omnia Deo de se testanti, eo solnm nomine 
quod testatur, credenda esse sciscit: justis persuasa rationibus, J^ivinarum 
pürfectionum immensitati consentaneum esse ea de se deque consiliis suis pate- 
fncere, quae humani angustias intellectus immane quantum ezcedunt: ubi 
mi rad, non rimari, sapientia summa est. 

2) Misc. Sacr. II, p. 585. 

3) Sxerc. in Symh. IV, 26, pag. 57, 58. 

4) J. A. Cramer, Abraham Meidanus en zijn Ca/rtesianisme ^ Utrecht, 1889, 
bl. 102, 1Q3. 
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bepaald, evenals de 2l8te bestrijdt, nl. dat er menst^ben op 
de maan zouden wonen ï), dat de wereld uit zekere begia- 
selen of zaden zou zijn voortgekomen 2) en dat zij od eindig 
in uitbreiding zou zijn, zoodat er onmogelijk nog meer 
werelden zouden kunnen wezen s). 

Het is met een beroep op Coccejus , dat hij de Cartesianen 
bestrijdt, een naam^ die, naar hij zegt, bij hen eenen goeden 
klank heeft*). 

Van de Cartesiaansche stelling, dat de ziel eene denking 
is , wil hij niets weten. De ziel heeft een zelfstandig bestaan 
en is naar hare substantie op eene bepaalde plaats, waar 
zij werkt, omdat zij daar is, terwijl men niet mag zeggen, 
dat zij daar is, omdat zij daar werkt ^). 

Hij is geen vriend van de wijsbegeerte in het algemeen. 
De groote dingen Gods hebben die hoogdravende en op stclteii 
loopende woorden niet noodig. Zij worden het best verklaard 
door de eigen woorden van God^). 

Hieruit blijkt, dat Witsius evenals Coccejus bijbelsch 
theoloog wilde zijn7). Hij huldigt denzelfden exegetischeu 
regel der Coccejanen, dat de woorden der Heilige Schrift, 
tenzij het verband het anders uitwijst^ alles beteekenen, 
wat zij in den meest uitgebreiden zin beteekenen kunnen ^). 

Van tekstkritiek wil hij niets weten. Wanneer hij sprockt 



1) Hxero. in Symh. VIII, 77, pag. 134, 135. 

2) O. 1., VIII, 40—42, pag. 122—124. 

3) O. 1., VIII, i2— 64, pag. 127, 128. 

4) O. 1., VIII, 55, pag. 128. 

5> Oeo. Foed.^ III, xiv, 18, 26, pag. 535. 

6) Misc. Sacr. II, pag. 864. of. pag. 914. Casta Dei eloquia religio^a uüc 
dehonestanda sant humanae philosophiae veluti uaeniis quibusdam interciUai'ibu^. 

7) Misc, Sacr. II. pag. 858. Verus Theologus humilis Scripturarum did- 
cipulis est. 

8) Oec, Foed.j IV, xiii, 32, pag. 827. Pro certissimo intorprelatioiiia 
canone admittimus, quod Fratres iageminare solent, yerba nisi quid obatet^ 
in omni sua emphati sumenda esse. En enkele regels verder: cur ea , quae 
dicuntur restringemus ad id, quod minus est, quum yerba non modo pn- 
tiantur, sed et suadeant, imo ferme cogant, ut interpretemur de c?o, quod 
majus est? 

Zie ook Qec. Foed, IV, ii, 15, pag. 585, waar hy die verklarin^^ aau den 
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over de afleiding van den naam Noach , heeft hij het over 
hen 9 die aan tittels en kleinigheden blijven hangen en de 
lezing willen veranderen naar de Septuagint. Maar aangezien 
de hebreeuwsche codices, de chaldeeuwsche kantteekenaar 
en Hieronymus de andere lezing hebben, durft hij zijn 
verstand zooveel gezag niet toekennen om den tekst te 
veranderen i). 

Staat hij tegenover kritische quaesties, dan weet hij die 
op zijne eigenaardige wijze op te lossen. Ëene tegenstrijdig- 
heid wordt in zgn oog dadelijk eene schijntegenstrijdigheid , 
ivoivTiocpoivég. In Exod. 16/34 staat, dat de kruik met manna 
volgens het bevel van God door Aaron vóór de ark des 
verbonds is gezet om daar te worden bewaard. In Hebr. 
9/4 echter lezen wij, dat de kruik met manna er in was 
evenals de staf van Aaron én de tafelen der wet De moei- 
lijkheid wordt nog grooter, zegt Witsius, wanneer wij met 
die plaats vergelijken 1 Kon. 8/9 en 2 Chron. 5/10, waar 
duidelijk staat , dat niets in de ark was , dan de tafelen der 
wet. Veel is er door geleerde mannen verzonnen, zegt 
Witsius, om deze schijnbare tegenstrijdigheid op te lossen. 
Het meest lacht hem de meening van eenen zekeren Drusius 
toe volgens welke het woordje in de beteekenis kan hebben 
van aan, nevens of bij. Hij wijst dan op plaatsen als Jos. 



naam Japhet geeft, die den rijksten inhoud heeft. Quod, quum multo majos 
beneficium sit (oommunio Dei in Christo) quam totius terrae possessio, cur 
nou malumus, id iis verbis praedictum esse, quae id commodissime signi- 
ficare possunt? 

Ook in ïijne JExerc. in Orationem Dominicam (Franeker, 1689) II, 11, 
pag. 40, geeft hij aan den tekst Gen. 4/26: toen begon men den naam des 
Heeren aan te roepen, de meest uitgebreide terklaring. Quae verba multis 
significationibus foeta sunt; quas, ad plenitudinem sensus conficiendam, simul 
jungi nihil vetat. En dan later: jungamus haeo omnia et habebimus sensum 
plenissimum. cf. Ttoist des Heeren met syn wyngaert (ed. j671) bl. 9. Maer 
als ick over de zin deeser woorden peynse , schiet mij wel te passé een stock- 
regel in, die een voortreffelijck Qods-geleerde seyt in het uytleggen van de 
Heylige schriften altoos waer genomen te moeten worden , dat het de veyiigste 
wegh is de Schriftuyr-plaetsen uyt te leggen in soo ruymen sin als de woor- 
den en samenhanginghe der selve eenighsins lijden kunnen, 

1) Oec. Foed. IV, u, 2, pag. 575. 
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10/11, Richt, 18/12, Jos. 5/13, 1 Kon. 17/3, Jer. 13/5. 
Col. 3/1. In de ark zou dan kunnen beteekenen bij of vóór 
de ark. Maar Witsius is zelf met die verklaring niet tevreden , 
omdat er in Hebr. 9/14 op volgt „en de tafelen des ver- 
bonds." Het woordje in kon dus moeilijk twee beteekenissen 
tegelijk hebben , nl. vóór en in. Witsius is echter zoo spoedig 
niet verlegen. Men moet den moed niet zoo gauw laten 
makken, zegt hij. In beteekent soms eene zekere uitge- 
breidheid van plaats, zoodat het ook omvat alles, wat bij 
of vóór iets is. Bovendien was de ark zóó gemaakt, dat 
sommige dingen er op zijde tegenaan gezet konden worden. 
Wanneer wij dus in Hebr. 9/4 lezen, dat de kruik met 
manna., de staf van Aaron en de tafelen der wet in de ark 
waren, dan beteekent 'dat in de nabijheid van de ark, zoodat 
het ééne er in en het andere er buiten tegenaan kon zijn. 

Heeft Witsius geen gelijk, wanneer hij zegt, dat men bij 
het oplossen van kritische kwesties niet al te spoedig den 
moed mag verliezen? 

Is de Bijbel in elk van zijne deelen de onfeilbare regel 
des geloofs, zoodat er niets is, hoe gering ook, dat men 
mag veronachtzamen en als geene betrekking hebbende 
op de christelijke leer mag ter zijde stellen, dan moet 
natuurlijk de typologie te hulp komen, waar de historische 
zin anders van geene beteekenis voor de evangelische waar- 
heid zou zijn. Gelijk bekend is, was Coccejus een groot 
voorstander van de typische verklaring van het oude Testa- 
ment. Natuurlijk een gevolg van zijn stelsel. Toch ging 
Witsius niet zóó ver als Coccejus. In eene verhandeling 
over de zeven brieven uit de openbaring van Johannes ^) 
komt hij, tegen Coccejus, die ze typisch verklaart, op voor 
den historischen zin ^). Zij handelen over den toestand der 
Kerk, zegt hij, zooals die toen was en bevatten aansporingen, 



1) Diatrihe de septem epistolarum Apocalypticarum sensu historico ei 
propheiico. Te Franeker uitgekomen in 1678, 12o. Later opgenomen in het 
eerste deel der Misc, 8acr. 

2) Misc, Sacr.^ I. p. 700. 
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bedreigingen en beloften oyereenkomstig dien toestand , terwijl 
Coccejus en de zijnen die brieven opvatten als profetische 
geschriften voorspellende den toekomstigen toestand der 
Kerk ^). Wij moeten , zegt Witsius , duidelijke uitsraken niet 
tot raadselen willen maken en heldere sterren door nevels 
aan het oog willen onttrekken. Men zie vóór alle dingen 
toe niet door spitsvondige redeneeringen in plaats van door 
bondige argumenten de Heilige Schriften te willen verklaren 
en zoodoende de heldere waarheid met nevelen te omringen ^). 

Had Witsius zich maar meer aan zijn eigen raad gehou- 
den ! Dan zouden wij zeker niet zoovele wonderlijke voorbeel- 
den van typische verklaring bij hem aantreffen, als nu. 
Divinis Sacrarum Literarum Emblematibus nihil elegantius et 
ad docendnm efficacius fingi potest, zegt hij met groote 
ingenomenheid ^). En zoo ligt daar een ruim veld voor 
hem open. 

Abeli door Cain gedood , is een type van den gekruisigden 
Christus, Henoch een type van Christusr, die ten hemel is 
gevaren en wederkomen zal om te oordeelen *). Het huwelijk 
van David met Abigaïl is eene afschaduwing van het huwelijk 
tusschen Christus en de ziel, die het overspelige huwelijk 
met de zonde, evenals Abigaïl met Nabal , heeft verbroken s). 
Witsius gebruikt gaarne het beeld van een huwelijk om de 
gemeenschap aan te duiden tusschen Christus en de verloste 



1) Miêo. 8acr, I, pag. 648, 649. Ut ergo rem in paaca conferam, hoc 
est quod quaeritur: An Epistolae Apocaljpticae Historicae, Dogmaticae atqae 
Hortatoriae sint, statum Ecclesiarum Asiaticarum, prout tune era t, enarran- 
tea, cum hortationibus , comminationibus , promissionibus, statai isti conveoi- 
entibus , ad enndem modam , sicut et reliqnae Epistolae Apostolicae ; an rero 
Propheticae, Allegoricae, Embiematicae, yaticinantes de futuro Ecclesiae sfata, 
sicuti septem Sigilla, ac septem Tubae, quibas septem hac Epistolae in 
Prophetiis atque AUegoriis suis respondeant? Tbeologi atque interpretesi 
vulgo primo; Becentiores aliquot "Viri Docti (dé Coccejanen) posterius 
statuunt. 

2) Misc, Sacr. I, p. 645. 

3) Sxerc, in 8ymh.^ XV, 1, pag. 255. 

4) Oec, Foed,, III, iii, 11, pag. 283. 

5) Oce, Foed., III, x, 27, pag. 423. 
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ziel 1). Dat het Hooglied nog al eens dienst moest doen , 
waarvan hij zelfs een gedeelte in dichtmaat heeft uitgege- 
ven 2) ^ is licht te begrijpen. Ze<?r vele voorbeelden van 
typologie zouden wij kunnen bijbrengen, b.v. waar de ge- 
meente van Christus wordt vergeleken met een egyptisch 
paard , gespannen voor den wagen van Pharao 3) , of waar 
het koren, dat gedorscht^ gemalen, gekneed, gebakken en 
in de oven gaar gemaakt wordt als een type wordt beschouwd 
van Christus, die door lijden is volmaakt en gebakken is 
zoowel in het vuur van Gods toom tegen onze zonden als 
in den gloed van zijne eigen liefde *). 

In hoofdstuk 6 van het vierde boek van zijne leer der ver- 
bonden Gods handelt Witsius in het algemeen over typen, waar- 
van in de Heilige Schriften een onuitputtelijke rijkdom wordt 
gevonden. Niet alleen beelden de woorden de dingen af, 
maar ook de zaken , na door woorden te zijn afgebeeld , zijn 
op haar beurt weer typen van andere zaken. Chrfstus en 
Paulus hebben ons dat geleerd door veel van wat onder de 
oude^ bedeeling is geschied op den Messias en de nieuw- 



1) Oec, Foed., III, y, 8, pag. 315. Ia hac communione cam Ghristo 
consistit mysticum iUud et dalcissimum electae animae cam Ohristo matri- 
moniam, ad qaod omnibus Euangelii sai blanditiis eam in?itat, et cujus 
nobilissimum Epitlialamium Salomo oecinit (Spr. 9/1, 3 — 5). Zie Torder Oec. 
Foed., III, XII, 60, pag. 464, 465, IT, xvii, 34, 42, pag. 913, 917. 
Fxerc. in Symh», VII, 25, pag, 104, X, 46, pag. 180, XT, 12, pag. 189, 
XXIV, 1, pag. 448. 

2) Achter de hoU. aitga?e yan zijn Fxerc. in Symb, Botterdam 1743. 
8) Oec. Foed., IIT, xii, 63, pag. 466. 

4) Oec, Foed,, IV, xvii, 35, pag. 914. Dat zelfde onaesthetiscbe beeld 
komt ook yoor Oec, Foed., IV, ix, 39, pag. 724, terwijl bet IV, ix, pag. 
727 nog op deze w'óze wordt uitgewerkt: het yleesch yan het lam mocht 
niét rauw worden gegeten, noch half gekookt, waarmede wordt bedoeld, dat 
men de yerborgênheid van den zoendood van Christus moet koken door eene 
langdurige overdenking, want de overdenking is voor de ziel, wat het koken 
en het ve* duwen is voor de maag. En wanneer wordt bevolen, dat de been- 
deren van het lam niet mogen worden gebroken, dan wordt daarmede be- 
doeld, dat men niet moet trachten de dingen van Gods verborgenheid te 
dooranuHelen, die toch ons begrip te boven gaan. Wanneer we dat doen, 
dan is dat slechts op de beenen de tanden breken. (I) 
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testamentische bedeeUng toe te passen. En waarlijk , wanneer 
de inzettingen Gods niet hare geestelijke beteekenis hadden, 
dan zou met recht veel kunnen worden genoemd kinderachtig, 
beuzelachtig en Gode onwaardig i). 

Als in den antitype iets wordt gevonden, waarin deze met 
den type overeenkomt, dan kan men met recht aannemen, 
dat God , die immers alles van den aanvang weet , den type 
zóó heeft gemaakt, dat deze de waarheid , die in den anti- 
type zou zijn, van te voren zou uitbeelden; tenzij iemand 
wilde beweren, dat de gelijkenis louter toevallig was, wat 
toch al te dwaas zou zijn ^). 

De leeraren, door den Heiligen Geest gedroveii, hebben 
ons den ^eg gewezen, waarlangs wij de typen moeten ver- 
klaren. Niet dat zij alle typen hebben verklaard, maar zij 
. hebben ons den sleutel tot verklaring der andere in handen 
gegeven. Want men meene niet, dat wij alleen de typen 
mogen "Verklaren op onfeilbaar gezag van anderen. Wanneer 
wij in het uitleggen van de profetieën en van de andere 
raadselen der Schrift onzen eigen weg mogen gaan , waarom 
dan niet in het verklaren der typen , dat toch veel gemakke- 
lijker is, wijl de antitype is gegeven 3)! 

Toch maant Witsius tot voorzichtigheid aan. Men zie toe 
niet uit eigen brein mysterieën te verzinnen, noch met alle 
geweld een type te willen vinden, waar volstrekt geen type 
is*). Want dan gaan wij ónze eigen vindingen aan de 
Heilige Schrift opdringen en doen alzoo Gode en zijn Woord 



1) Oec. Foed., IV, vi, 1, pag. 636. 

2) Oec, Foed.y IV, vi. , 5, pag. 638. 

3) Oeo. Foed.^ IV, Yi, 6, p, 638. 

4) Oec. Foed.y IV, vni, 15, pag. 700. Misc, Sacr. I, pag. 671. TJnde 
sequitur nequaquam licere allegorias, typos, symbola, aenigmata prophetica 
uobis imaginari, ubi pericopae alicujus verba plana, historia evidens, sensus 
simplex est; neque Deus vel ibi, vel alibi, docet voluisse se planis illis Verbis, 
atqne evidenti historia, aliud quid absfrusius, et quod longe post futurum est, 
adumbrare. . . . Semper Viris oordatis in Ecclesia displicuit nimium Alle- 
goriaè studium. Eteuim, si usquam, hic certe fraenari maxime opus est^liu- 
manae curiositatis pruritum. 
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groot elijks 'onrecht. Maar, hoewel men in alles maat moet 
houden, is het toch vergeeflijker wanneer iemand Christus 
meent te zien, waar Hij niet is, dan dat iemand Christus 
niet wil zien, waar Hij wel is. Het eerste getuigt van liefde 
jegens Hem, jiet tweede van traagheid in het gelooven, 
gelijk wij dat bij de Socinianen en bij den overigens groeten 
Grotius zien, die de meeste plaatsen zóó verdraaien, dat zij 
niets met Christus schijnen te maken te hebben i). 

Wanneer het vaststaat, dat de eene of andere persoon of 
de eene of andere zaak een type van Christus is, dan be- 
hoeft daaruit volstrekt niet te volgen, dat alles van dien 
persoon of van die zaak eene typische beteekenis heeft. In 
2 Sam. 7 is b.v, Salomo een type van Christus. Maar vers 
14 kan natuurlijk niet op Christus slaan, waar geschreven 
staat, dat God hem, wanneer hij misdoet, met menschen- 
roeden en met plagen der menschen zal straffen, terwijl op 
Christus alleen de woorden van vers 13 kunnen zien, dat 
God den stoel ^ijns koninkrijks tot in eeuwigheid zal beves- 
tigen. Ook komt het vaak voor, dat de antitype veel heer- 
lijker is, dan wat er in den type. is uitgedrukt, hetgeen 
noodzakelijk het geval moet zijn, wanneer wij letten op den 
grooten afstand, die er is tusschen Christus en het gewone 
schepsel. En eindelijk vergete men ook niet, dat de type 
soms verschillende beteekenissen heeft, wanneer het voor een 
deel op Christus en voor' een ander deel op de Kerk, als op 
'zijn lichaam zi(t, b.v. Izaak is, wanneer hij het hout draagt 
en op het altiar wordt gelegd een type van Christus, die 
zijn kruis droeg en voor de zonde werd geofferd. Maar 
wanneer de ram, die met zijne hoornen in de struiken ver- 
ward is geraakt, in de plaats van Izaak wordt geofferd, dan 
wordt die ram een type van Christus en Izaak een type van 
de gemeente, die door den dood van Christus zelve van de 
zonde wordt bevrijd 2). 



1) Oec, Foed., IV, Vi, 8, pag. 639. 

2) Oec. Foed., IV, vi, 9—11, pag. 639, 640. 
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In zijne Miscellanea Soera, eerste ^ee\, geeft hij leges 
allegoricarum et typicarum interpretationum i). Hoezeer hij 
ook aan het buitensporig allegoriseeren paal en perk wil 
stellen , toch vervalt hij gedurig zelf in de fout, waartegen hij" 
waarschuwt. Immers wanneer hij zegt , dat bekende persoon- 
lijkheden typen kunnen zijn van Christus al wordt dit nergens 
uitdrukkelijk verklaard, als Abel, Henoch, Noach, Abraham 
en anderen, daïi zet hij daarmede de deur voor alle moge- 
lijke willekeur open, zoodat het dan alleen van iemands 
smaak afhangt, hoever hij wil gaan ^). 

Wanneer hij over den vorm en de kleuren van den regen- 
boog spreekt, haalt hij verschillende uitspraken aan van 
godgeleerden, die rijkelijk hun vernuft hebben laten werken 
om de kleuren allerlei evangelische waarheden te doen ver- 
kondigen. Hij durft hierin niet mede gaan maar schijnt het 
toch wel aardig te vinden, ten minste hij eindigt met te 
verklaren, dat deze dingen wel vromelijk kunnen worden 
overdacht, maar dat het toch zeer te bezien staat of zij 
geesten, die vrij moeilijk te overtuigen zijn, tot toestemming 
zullen bewegen. En daarom laat hij den vromen lezer zelf 
maar oordeelen 3). 

Tal van voorbeelden zouden kunnen worden bijgebracht, 
waar Witsius met ingenomenheid de vindingrijkheid van 
anderen gebruikt, of ook wel zijn eigen vernuft laat spelen 
om het Oude Testament typisch te verklaren. Het manna 
was een type van Christus, het brood des levens, waarmede 
hongerige zielen worden gevoed. In alle mogelijke onderdeelen 
wordt de vergelijking uitgewerkt. Het manna was dun en 
klein; dat beduidde, dat Christus, als men Hem aanzag, 
geene gedaante noch heerlijkheid had. Het manna was wit; 



1) Misc. Sacr.f I, pag. 673—676. 

2) concluditur eas quoque meraorabiles personas, quaram typica~ 

significatio nusquam eiserte exponitur, ut Abelem, Enochum, Noach um, 
Abrahamum , plurimosque aimilea, in raultis rebus quae iis acciderunt, vel 
ab iis peractae sunt, typos Chriati fuisse. 

3) Oec. Foed., IV. vii, 25, 26, pag. 690, 691. 
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dat was een type van de onschuld en de goddelijke majesteit 
van Jezus Christus; enz. ^). 

Natuurlijk was ook de geheele offerdienst een type van de 
offerande van Christus, gelijk dan ook het geheele Oude 
Testament eene afschaduwing was van het Nieuwe 2). En 
daarom moest de geheele oudtestamentische geschiedeBis 
typisch worden verklaard. 

Een eigenaardig voorbeeld van typologie, om hiermede te 
besluiten, vinden wij in wat hij zegt van den Jaspissteen. 
Niet zonder reden is het door de geleerden opgemerkt, zoo 
zegt hij, dat de jaspissteen, die in het Oude Testament van 
de twaalf steenen des Hoogepriesters het laatst wordt ge- 
noemd, in het Nieuwe, n.1. Apoc. 21/19, het eerst wordt 
genoemd, zoodat hij de verbinding vormt van het Oude ea 
Nieuwe Testament, en in beide gevallen op Christus ziet, 
wiens heerlijke en onuitputtelijke genade door het groen van 
den jaspis zeer eigenaardig wordt uitgedrukt ^) 

De Heilige Schrift is dus de onfeilbare toetssteen der 
goddelijke waarheid. Echter leert men die waarheid alleen 
verstaan, wanneer het hart is verlicht en gereinigd door den 
Heiligen Geest. Wat voor alle andere wetenschappen gekit, 
geldt echter niet voor de Theologie. Bij alle andere weten- 
schappen komt alles aan op het verstand. Om de goddelijke 



1) Oec, Foed,, IV, X, 51—57, pag..756— 759. 

2) Oec, Foed., III, iii, 5, pag. 279. Liberatio Israelitarum ex Aegypto^ 
transitu» par mare rubrum, mirabilis eorundem in deserto per raannam et 
aqjiam ex rupe sustentatio, casas Jerechuntis, ejectio gentium ex Canaant^, 
Israelitarum abductio in Babjionem, eductio ex Babylone, multaque id gejau^ 
alia (infinitum enim esset singula enumerare) nonne ad Veteris TestameQti 
oeconomiam pertinent? At eadem omnia, certe ex Doctissimorum Virorum 
hypothesibus , non desinunt Ecclesiae Obrietianae rerum maximarum typi esat? 
Ipsa civitai Hierosolymitana , ipsum templum cum omni ceremoniarutn 
choragio, licet in rerum natura amplius non extent, aeque ac Adamus nc. 
Diluvium, a nobis tarnen Christianis quoque uti typi civitatis coelestis, et 
templi sine manibus facti considerari debent. Tota denique Lex Mosaiea. 
quamvis quoad observationis obligationem abrogata sit, non desinit quoad 
doctrinam nobis exhibere typum rerum spiritualium. 

3) Oec Foed., IV, vi, 37, pag. 654. 

28* 
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waarheden van het Evangelie te kunnen verstaan , daartoe is 
noodig reinheid des harten i). Nooit zal men iets, hoe ge- 
ring ook, van de goddelijke heilgeheimen begrijpen, wanneer 
men door de kennis daarvan niet in staat wordt gesteld om 
de onreinheid dezer wereld en de heerschappij der zonde te 
ontvlieden. Eene waarheid, die niet vrijmaakt van de zonde, 
is geene waarheid 2). De Heilige Geest echter geeft tegelijk 
met de goddelijke zaken ook het hart, den geest om ze te 
verstaan. De dingen van Christus schenkt Hij tegelijk met 
den geest van Christus. De ware Godgeleerde, in de geeste- 
lijke en hemelsche Hoogeschool opgevoed, leert niet alleen 
in zijnen geest denkbeelden vormen, die met de goddelijke 
dingen overeenkomen , maar wordt met deze goddelijke dingen 
zelve als met eenen on waardeerbaren schat begiftigd. Want 
die. Geest stelt ze niet voor als woorden zonder inhoud ^ als 
ijdele droombeelden; maar zoodra de ziel ze leert verstaan, 
worden zij daar binnen gevoerd als wezenlijke en blijvende 
goederen, die van ganscher harte heilbegeerig worden ont- 
vangen s). 

En daarom is het allereerst zaak God lief te hebben en 
tot Hem te bidden. Laat hij, die in de goddelijke dingen 
onderwezen wil worden, niet alleen studeer^n, maar ook 
bidden. Laat hij niet slechts met de menschen spreken, 
maar bovenal in den gebede met God, opdat zijne ziel een 
klein heiligdom gelijk worde, waarin Gol door zijnen Heiligen 
Geest woont. En waar men den Geest Gods in den gebede 
ernstig raadpleegt, daar openbaart Hij vaak, wat de grooten 
dezer wereld met al hunnen ijver nooit hebben kunnen 
uitvorschen *). 

Dat zulk een man, zooals Witsius zich blijkens het boven- 
staande toont, een vijand was van alle hoogdravende woorden 
en van alle drijven en partijstrijd, laat zich gemakkelijk 



1) Misc. Sacr.j II, pag. 890, 891. 

2) Misc. Sacr,, II, pag. 866, S97. 

3) Mise. Sacr , II, pag. 859. 

4) J)e Vero Theol , Misc. Sacr., II, pag. 860. 
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begrijpen i). Er waren er in zijne dagen velen die, zonder 
zich nauwkeurig van de dingen op de hoogte te stellen, 
blindelings de voetstappen hunner leermeesters volgden en 
hunne uitspraken als machtspreuken overnamen zonder vooraf- 
gaand onderzoek. Witsius hield niet van zulke mewschen* 
Wijl zij dikwijls de kennis missen om met de juiste wapenen 
hunne meeningen te verdedigen, zegt hij, vechten zij als 
kwajongens met stokken en riemen, alsof alle wijsheid en 
kennis in dat vraagstuk lag opgesloten. Durft" iemand in 
meening van hen verschillen, dan trekken zij den neus voor 
hem op als voor eenen man, die niets beteekent of, erger 
nog, maken hem verdacht als iemand, die allerlei verderfe- 
lijke nieuwigheden leert 2). 

Witsius wil zijne meeningen niet aan anderen opdringen, 
Quam id a moribus, et modestia (fidenter dico) mea aMenum 
sit, non possunt ii ignorare, qui vel mediocriter me noruutj 
zegt hij in de voorrede van zijne verhandeling over de apo- 
calyptische brieven 3), Het liefst zit hij rustig, ver van het 
gewoel dezer wereld, te studeeren in de Heilige Schrift, in 
vrome overdenking. 

Waar de theologische geschriften van die dagen vaak zulk 
eenen geest van vijandschap en onverdraagzaamheid ademen , 
en opgevuld zijn met allerlei splinterige kwesties, die het 
hoofd warm maken, maar het hart zoo koud laten als een 
steen, daar doet het ons goed eenen man als Witsius te 
ontmoeten, die, warsch van alle vijandschap en hatelijkhe- 
den , rustig aan den arbeid gaat om met den Bijbel als eenige 
kenbron der waarheid vóór zich, zich een systeem op te 
bouwen, waarin hij, ter zijde latende de subtiele redeneen n- 
gen der moderne Scholastieken, alles invoegt, wat hij als 



1) De Fraest Verit. JEktanff.^ Misc, Sacr,, II, pag. 899. Grandia, furios», 
iusolita, ac mustae inventionis illicio, aut subtilioris accuratiouis pr£it;ti>x.Eu 
blaadientia , ii poUiciantur , quibua sordet Euangelii simplicitas, et sict'is 
rustica veritas capillis; quiqüe suo magis honori litant quam aediJioationi 
publicae. 

2) De Theol. Modesto, Misc. Sacr, II, pag. 913, 9U. 

3) Misc. Sacr. f I, pag. 637. 
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levenswaarheid heeft leeren kennen. Wie niet door het aan- 
schouwen van de goddelijke deugden , zooals zij op het gelaat 
van Christus onzen Heer blinken en van de andere verheven 
waarheden van het Evangelie, zooals zij zich in het licht 
van den Heiligen Geest aan ons voordoen, niet tot liefde 
tot haar wordt ontvonkt, niet door ijver wordt bezield om 
voor haar, al was het tot den marteldood toe, te strijden, 
die zal door het hevige twisten over godsdienstige zaken niet 
erg worden bewogen. Aldus laat Witsius zich uit in de 
latijnsche voorrede van zijne Exercitationes in Orationem 
Dominicam. Eenen ijver, die uit 't twisten over geloofswaar- 
heden zijnen oorsprong nam, beschouwde Witsius altijd als 
vreemd vuur, dat niet op Gods altaar thuis behoorde. 

Waarlijk , Coccejus kon met zulk eenen leerling tevreden 
wezen! De weg, door deze op het gebied der theologische 
wetenschap gewezen, werd door Witsius niet verlaten. Toonen 
de werken van eenen Maccovius, eenen Maresius, eenen 
Voetius, hoe barbaarsch de terminologie en hoe dialectisch 
de methode van behandelen werd, hoe men door het uit- 
pluizen van kleine verschilpunten het gezicht op het geheel 
verloor en men zich meer beijverde om met het overgeleverde 
in overeenstemming te blijven dan de Heilige Schriften te 
leeren kennen, in de werken van Witsius treffen wij niets 
van dat alles aan; hij volgt geheel het voetspoor van Coccejus, 
die zich tegen deze gansche manier van doen heeft verzet door 
den Bijbel in het middelpunt te plaatsen van zijnen wetenschap- 
pelijk theologischen arbeid. Wanneer wij Witsius hooren zeg- 
gen, dat, hoe meer men de deugden van Christus leert kennen, 
men ze ook des te meer leert liefhebben, en naar mate 
men ze leert liefhebben, men ook daaraan gelijk wil worden, 
omdat de liefde altoos streeft naar gelijkheid met hetgeen zij 
liefheeft, ja, dat in die liefde zelve reeds eene groote gelijk- 
heid is^), wijl God liefde is i), dan is dat toch geheel iets 
anders, dan wannner wij Maccovius, sprekende over de wijze, 
waarop de mensch tot het leven wordt geleid , God hooren 



1) Misc. Sacr.y II, pag. 898. 
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noemen den movenSy die den uitverkorene ad fidem movety 
terwijl de uitverkorene het mobile is en de handeling, waar- 
door de uitverkorene tot het leven wordt geleid, de molm 
sive exercüa catisalitas agentis Dei wordt genoemd! Geheel 
iets anders dan eene scholastische uiteenzetting van de leer 
der verkiezing tegenover de Remonstranten dat gebed, waar- 
mede Witsius in zijne Dogmatiek ,het hoofdstuk over de ver- 
kiezing besluit: Hebt Gij, o HeerI van eeuwigheid aan mij 
gedacht om mij uwe heerlijkheid deelachtig te maken, mij 
ellendig mensch, die minder dan niets ben, en zou ik U niet 
wederom altoos voor oogen hebben, niet in den boezem 
dragen, niet mijne vreugde vinden in de overdenking van 
U, niet uitroepen: hoe kostelijk zijn mij uwe gedachten, 
o, sterke God! hoe veelvuldig zijn hare sommen? Zou ik 
geen oprecht berouw gevoelen over dien tijd , waarin zoovele 
uren, dagen, weken, maanden, jaren zijn voorbijgegaan, 
zonder dat ééne heilige en blijde gedachte aan U mijne ziel 
vervulde? Hebt Gij mij uit louter genade tot zaligheid ver- 
koren, en zou ik U niet Wederom verkiezen tot mijnen Heer, 
tot mijnen Koning, tot mijnen Bruidegom» tot het eigendom 
van mijn hart, tot mijne hoogste of liever tot mijne eenige 
vreugde? Hebt Gij mij uit zoovele anderen uitverkoren, 
wien, zoolang zij aan zich zei ven worden overgelaten, het 
eeuwig verderf te wachten staat ^ en zou ik niet alle mijne 
krachten inspannen om boven anderen uit te munten in 
liefde, in toewijding aan uwen dienst, in heiligheid? Hebt 
Gij mij tot heiligheid uitverkoren, in zich zelve zoo begeerlyk, 
voor mij zoo noodig, daar toch zonder haar geene zaligheid 
mogelijk is, en zou ik daarin niet wandelen? Is uw voor- 
nemen aangaande mijn heil vast en onbeweeglijk, en zou ik 
bij het uur veranderen, door nu eens aan ü, dan weer aan 
den Satan mij over te geven? Moet ik niet veeleer U aan- 
hangen met zulk eenen vasten wil, dat ik liever duizend 
dooden zou willen sterven, dan trouweloos ü te verlaten? 
Zal ik niet standvastig zijn 'en onbeweeglijk en altijd over- 
vloedig in uw werk, daar ik weet dat mijn arbeid in den 
Heer niet ijdel zal zijn ? Verzekert Gij mij door den Heiligen 
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Geest van uwe liefde, die alle verstand te boven gaat en 
zou ik U niet wederom liefhebben met mijn gansche hart, 
mijn gansche gemoed en met alle krachten? Verjekert Gij 
mij van mijn heil, en zou ik, deze hoop hebbende, mijzelven 
niet reinigen, gelijk Gij rein zijt^)? 

Gedurig lossen zich bij Witsius de wetenschappelijke uit- 
eenzettingen van de waarheden van het Christendom op in 
zulk een gebed, zulk eenen psalmtoon. Dat is het wat de 
bestudeering van zijne werken zoo aantrekkelijk maakt. 

Wanneer wij vragen aan welke zijde Witsius staat in zijne 
Dogmatiek, aan de zijde der Voetianen of aan die der 
Coccejanen, dan is het antwoord: beslist aan de zijde der 
Coccejanen. Hij gaat niet in alles met Coccejus mede. Wij 
hebben dat reeds gezien, en het zal nog vaker blijken. 

Door zijne tijdgenooten wordt hij nu eens tot de Coccejanen , 
dan weer tot de Voetianen gerekend. De wijze, waarop hij 
zich over de tekstkritiek uitliet, en waarop hij de wijsbe- 
geerte ^van Cartesius bestreed, die, hoewel niets met het 
Cgccejanisme te maken hebbende, toch onder de volgelingen 
van Coccejus vooral hare aanhangers vond; de ernst, waar- 
mede hij tegen het te sterk allegoriseeren der Heilige Schrift 
waarschuwde en eindelijk zijn beslist optreden tegen enkele 
stellingen van Coccejus, die alom in den lande ergernis 
hadden verwekt, dat alles doet ons begrijpen, dat men van 
Voetiaansche zijde Witsius geen kwaad hart toedroeg. Maar 
wanneer men Witsius in zijne dogmatiek leert kennen, dan 
lijdt het geenen twijfel, of hij moet tot de bepaalde volgelingen 
van Coccejus worden gerekend. Zelfs diens hermeneutischen 
grondregel onderschreef hij, die bij de Voetianen zooveel 
ergernis verwekte en o. a. Franciscus Kidderus in de voor- 
rede van het tweede deel van zijn Schriftuurlijk licht deed 
verklaren: volgens mijn gering oordeel moet ik rond uit 
seggen, dat ik nooit losser, ongegronder en vreemder ver- 
klaringen gesien hebbe: en lust het iemand, hij noeme mij 
ergens een Christenverklaarder der Schriftuure, die op soo 



1) Oec. Foed., III, iv, 30, pag. 313, 3U, 
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losse gronden en regelen gaat. Volgens den regel van 
Coccejus kanme alles uit de Schrifture bewijsen, wat men 
maar denkt en droomt. 

Witsius verdeelt zijn werk over de Huishouding der Ver- 
bonden Gods in vier boeken. Het eerste boek handelt over 
het Werkverbond ; het tweede over het Verbond tusscheu den 
Vader en den Zoon; het derde over het Verbond tusscheu 
God en de uitverkorenen, dat op het verbond tusschen den 
Vader en den Zoon gegrond is; en eindelijk het vierde boek 
over het genadeverbond in de twee Huishoudingen zoowel 
van het Oude als van het Nieuwe Testament. 

Uit deze indeèling blijkt, dat de verbondsgedachte zijne 
geheele dogmatiek beheerscht; evenals bij Coccejus. 

Volgens Witsius is het verbond van God met den memch 
eene overeenkomst tusschen Ood en den mensch met betrek- 
king tot de wijze ^ waarop hij de hoogste zaligheid kan 
beërven^ terwijl daarbij is gevoegd de bedreiging van eeuwhje 
straf tegenover ieder ^ die de gelukzaligheid^ hem op ikze 
wijze aangeboden y veracht i). 

Dat verbond behelst dus drie dingen: eene belofte, eetie 
wet, die de voorwaarde aangeeft tot verwerving van het be- 
loofde heil en eene bedreiging. 

Tot zooverre is het verbond éénzijdig. Tweezijdig wordt 
het , wanneer de mensch in de voorwaarden van dat verbond 
toestemt en zich aan den uitgedrukten wil van God onder- 
werpt 2), Maar stond hot dan aan den mensch, op dat 
verbond al of niet in te gaan? Neen, zeker niet! Het be- 
hoort tot het wezen van het redelijk schepsel zich aan den 
wil van God te onderwerpen 8), God heeft het recht om met 



1) Oec. Foed , I, i, 9, pag. 6. Foedas Dei cum bomine est oonyeatio lutt^r 
Deuni et hominem, de ratione consequenda consummatae beatitudinïa, adtUta 
commiaatione aet«rni exitii^ quo mulotanduB est beatitudinis, ea intioae 
oblatae, contemptor. 

2) Oec, Foed f I, i, 12, pag. 7. Haetenus Foedus Dei fAOvóvAsjt^cv ^ sivu 
uaius lateris est, A/rA^vpov, siye utriusque lateris fit, cum homü eitltMn 
foedéri astipulatur. 

3) Oec. Foed.j I, i, 13, pag. 8. Non est arbitrio hominis {oedn» Dei 
ampleeli vel rejicere pro lubitu. 
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zijne goederen te doen, wat Hij wil en de voorwaarden te 
stellen tot het verkrijgen daarvan. Bovendien is de mensch 
het verplicht ter wille van de liefde tot zichzelven, daar er 
geen andere weg tot het ware geluk is, terwijl eindelijk het 
geweten getuigt, dat het verbond in allen deele billijk is i). 

Door dat verbond verkrijgt God geen nieuw recht op den 
mensch, maar toont Hij alleen^ welk recht hij op den mensch 
heeft, terwijl Hij in zijne goedheid en rechtvaardigheid en 
waarheid zich wil verbinden om ieder, die aan de voorwaarden , 
van zijn verbond voldoet, de vervulling van zijne beloften 
te geven 2). 

In de Heilige Schrift vinden wij twee verbonden: een wr- 
bond der werken, en een verbond der genade. 2ij komen 
beide hierin overeen, dat de partijen dezelfde zijn: God en 
de mensch ; dat de beloften dezelfde zijn : zaligheid en eeuwig 
leven; dat de voorwaarde dezelfde is: volkomen gehoor- 
zaamheid; en eindelijk, dat het doel hetzelfde is: de heer- 
lijkheid Gods. 

Maar zij verschillen hierin, dat in het werkverbond God 
optreedt als opperste wetgever, en in het genadeverbond als 
de hoogste barmhartigheid tegenover den uitverkoren zondaar. 
In het werkverbond is geen Middelaar; in het genadeverbond 
wel, n.1. Christus. In het eerste is het de mensch, die aan 
de voorwaarden moet voldoen; in het tweede is het de 
Middelaar, die het doet voor den uitverkorene. In het eerste 
geval kan de mensch reemen, als hij het loon naar ver- 
dienste heeft gekregen; in het laatste geval kan hij alleen 
roemen in de groote barmhartigheid Gods. In het werk- 
verbond worden zekere voorwaarden gesteld; het genade- 
verbond behelst louter beloften. Het bijzonder oogmerk van 
het werkverbond is geweest de betooning van Gods heiligheid, 
goedheid en rechtvaardigheid; en dat van het genadeverbond 
de roem van de heerlijkheid zijner genade 

Hoe moet nu het werkverbond worden omschreven? Het 



1) Oec. Foed., 1. 1. 

2) Oec, Foed., I, i, U, pag. 9. 
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is eene overeenkomst lusschen God en Adarn^ die geschapen 
is naar Gods beeld als hoofd en vorst van het menschelijk 
geslacht j bij welke overeenkomst God hem beloofde hem het 
leven en de eeuwige gelukzaligheid te zullen geven y wanneer 
hij in volmaakte gehoorzaamheid zich aat^ alle zijne eischeu 
zou onderwerpen, terwijl de bedreiging des doods daarbij 
werd gevoegd y wanneer hij ook maar in het geringste kwam 
te overtreden; welke overeenkomst tot stand kwam, zoodra 
Adam in die voorwaarde toesterhde *). 

Alle de beloften , van dat werkverbond komen samen in de 
ééne belofte van het eeuwige leven. Paulus ^egt , dat de 
wet het eeuwige leven niet kan geven, wijl zij door het 
vleesch, d. w. z. door de zonde krachteloos was. Was de 
zonde niet gekomen, dan had de wet wel het eeuwige leven 
kunnen werken, want in zichzelf aangemerkt is het gebod 
ten leven. Had Adam zich volkomen aan den wil van God 
onderworpen, dan zou hij het volmaakte leven hebben ge- 
noten in den hemel, waarvan het aardsche paradijs het 
Sacrament was. 

Die wil van God, waaraan Adam moest gehoorzamen ^ is 
den mensch van nature in het geweten ingegrift. Dat blijkt 
zelfs uit de overblijfselen van goddelijk licht bij de Heidenen j 
waardoor zij het rechtvaardige van het onrechtvaardige 
kunnen onderscheiden 3). Deze wet kwam in het wezen der 
zaak overeen met hetgeen de latere Decaloog voorschreef, 
welke wet zoowel uit de natuur van God als uit de natuur 
des menschen is af te leiden. 

Bfet vloeit uit de natuur van God voort den mensch te 
gebieden Hem lief te hebben. Hij is het hoogste goed en 
daarom waardig boven alles door het redelijk schepsel te 
worden gezocht. Alleen dan zal het aan zijne bestemming 



1) Oec. Foed.t I, ii, 1, pag. 10, 11. Foedus operum est conventio inter 
Deum et Adamum, ad imaginem Dei conditum, ut caput et principem iutiiia 
generis humaai, qua Deus pollicebatur ipsi vitam et falicitatem aeten^nmt 
si perfectissime omnibus praeceptis suis obediret , addita comminatione morti^p 
si vel in minimo peccaret; Adamus autem couditionem hanc acceptabat. 

2) Oec, Foed^j I, m, 2, pag. 21. 
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beantwoord^i , wanneer het aan dat bevel gehoorzaamt ^). 
Dat zelfde geldt ook van het gebod den naaste lief te hebben 
als zich zelven , want hoe kan iemand God liefhebben boven 
alles en niet tevens zijnen naaste als zich zelven ^) ? Hoe kan 
iemand God liefhebben en niet tevens alle krachten inspannen 
om zijnen naaste in Gods gemeenschap te brengen? ^) 

Evenals ten opzichte van de voorwaarden moet ook ten 
opzichte van de beloften van het werkverbond worden ge- 
vraagd, of zij voortvloeien uit de loutere vrijheid van den 
wil van God dan wel uit de natuur van God zelve. Het 
antwoord luidt: uit de natuur van God. Met aanhaling van 
het schoone woord van Augustinus , dat God onze schulde- 
naar heeft willen worden, niet door iets aan te nemen msLSLT 
door in zijne oneindige liefde, wat Hem behaagde te be- 
looven ^)y om duidelijk te doen uitkomen, dat al Gods 
beloften een uitvloeisel ^ijn van zijne goedheid, zegtWitsius, 
dat God toch moeilijk begeerten kan opwekken, die Hij niet 
zou bevredigen, daar het toch in den aard der liefde ligt 
om zich aan het voorwerp harer liefde mede te deelen en 
te geven ^). Met het bevel Hem te zoeken, gaat dus nood- 
wendig gepaard de belofte van Hem te zullen vinden. 



1) Oec. Foed., I, T, 14, pag. 51. Anima hominis ad Deum , uti supremam 
yeritatem, cthroctk^^siecv , mente contempIaDdam, et uti supremam bonum, 
uvroctyoLUv f animo omnique affectu quaerendam, facta est: et turn demum 
yero viyit, ubi in illius yeritatis contemplatione, in illius bonitatis fruitione^ 
delioiatur. of. I, vii, 10, pag. 84. 

2) Qeo, Foed», III, xi, 33, pag. 438. Qui amat Deum|, eum quoque 
amabitf qui Dei est, et in quo Tirtates Dei cemit, et quem a Deo amari 
credit. 

3) Oec, Foed,, I, ui, 16, pag. 28. Qui Deum amat, id yi amoris istius, 
serio optabit, yolet, studebit, et quantum in se est acourabit, ut proximus 
quoque ita sit sub Deo, in Deo, ad Deum, uti ipse est, et ut ad gloriam 
Dei omnia bona ejus conseryentur. . . . Denique, qui Deum sincere amat, 
nunquam sibi in amore et glorificatione Dei sui satis facit : ' tantum in eo ^ 
animadyertit excellentiae, yidet tam illustra nomen ejus et tam excelsum 
super omnem laudem esse, ut omnes mortales, omnesque adeo creaturas in 
amandis ac celebrandis infinitis Dei perf ectionibus , comités habere desideret. 

4) Oec, Foed,, I, iv, 13, pag. 39. 

5) Oec, Foed,, 1, iv, 17» pag. 41. Praeterea amoris est uniouem quaerere 
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Maar ook gaat daarmede gepaard de bedreiging van straf, 
wanneer de mensch aan dat bevel kwam ongehoorzaam te 
zijn. God kan de zonde niet ongestraft laten; Hij kan zijne 
majesteit niet straffeloos laten schenden. Ook eischt zijne 
heiligheid en zijne wrekende gerechtigheid de straf van den 
zondaar. Want het kan niet anders, of God moet zichzelven 
recht doen. Niet alleen uit kracht van zijnen wil , maar ook 
uit kracht van ^ zijne rechtvaardigheid is er een onverbre- 
kelijke band tusschen zonde en straf, die bestaat in den 
geestelijken dood, wanneer de ziel gescheiden is van God, 
het hoogste goed , in wiens gemeenschap zij alleen het leven 
vindt. De zondB draagt haar eigen straf in zich. En al 
heeft God geen lust in den dood des zondaars , toch wil God 
liever het verderf van het wederspannig schepsel, dan de 
verduistering van zijne eigen heerlijkheid. 

De boosheid der zonde is oneindig, niet in volstrekten 
zin, maar alleen voor zooverre zij wordt bedreven togen 
een oneindig goed en tot in het oneindige voortduurt, daar 
de smet blijft, tenzij deze door Christus' bloed worde uit* 
gewischt. Zoo is ook de straf der zonde eeuwig, TOOt 
zooverre zij den zondaar berooft van het deelgenootscljap 
aan het oneindig goed en in. eeuwigheid duurt. In geen enkel 
opzicht zou het tegen Gods rechtvaardigheid strijden, wan- 
neer Hij den zondaar met eeuwige pijnen naar lichaam en 
ziel strafte. Of dat echter noodzakelijk is, is eene andere 
vraag. Bleef het zondige schepsel in eeuwigheid, bestaan , dan 
moest het in eeuwigheid de straf dragen. Maar kan bet 
niet wezen , dat de zondaar met algeheele vernietiging wordt 
gestraft? Het beste is dienaangaande zijn oordeel op te 
schorten. 

Het werkverbond, met Adam gesloten, had vier sacra- 
menten of symbolen, waardoor de beloften zeker werden 



et commuDicationem sui cum amato. Non amat revera, qui non se ip^um 
cam 60 quem amat communicare gestit. Oommunicat autem quisque senc uti 
est. Peus ergo quura sit indubio beatus bcatudinis auae compotem facit 
crcaturam qaam amat. 
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gesteld, n.1. het Paradijs, den Boom des Levens, den Boom 
der Kennis des Goeds en des Kwaads en den Sabbath. 

Door de overtreding van Adam is dat verbond verbroken. 
Adam had het verbond kunnen houden , want hij was met 
genoegzame krachten toegerust om alle gerechtigheid te 
vervullen i). 

Groot was de wijsheid van dien eersten mensch. Met 
goddelijk licht bestraald is hij zelfs niet onkundig geweest 
van het mysterie der Drieëenheid, want als men God niet 
kent als den Drieëenige, dan kent men Hem niet. Het is 
moeilijk aan te nemen, dat Adam niet datgene van zijnen 
Schepper zou hebben vernomen, wat nu op Gods bevel 
Adam's nakomelingen moeten weten. 

Het beeld Gods, waarnaar Adam was geschapen , bestond 
in het vermogeiv om te begrijpen en te willen, in de gaven 
van rechtvaardigheid en heiligheid, en in de onsterfelijkheid 
van den geheelen mensch en zijne heerschappij over de 
dieren 2). Terecht zegt Ursinus, dat vóór den val rechtvaar- 
digheid en heiligheid ééne en dezelfde zaak zijn geweest. 
Adam had alles, wat noodig was om Gods wil te kunnen 
volbrengen. Alleen werd vereischt, dat God door eene on- 
afgebroken inwerjcing zijner voorzienigheid de krachten van 
's menschen ziel bewaarde en tot all8 afzonderlijke daden 
opwekte. 

Witsius leert namelijk, dat het schepsel in alles van God 
afhankelijk is 3). 

Maar hoe is dan de zonde te verklaren? De val van 
Adam is van eeuwigheid Gode bekend geweest, d. w. z. God 
heeft van eeuwigheid tot den val besloten. Wij kunnen ons 
moeilijk voorstellen, zegt Witsius, dat God zou weten, wat 



1) Oec. Foed.f 1, ii, 3, pag. 11. Hij had dus niet noodig eene daarbij 
komende gratia habitualis. I, ii, 13, pag. 18. cf.- 1, viii, 26, pag. 111. 

2) Oec. Foed,, I, ii, 10, pag. 18. 

3) Oec. Foed.^ I, ii, 13, pag. 13, 19. Neque enim ullo in statu creatura 
independen ter a creatore quiequam operans, esse, vel concipi, potest. cf. I, 
III, 8, pag. 25 en vooral I, viii, 13 — 27, pag. 106—111. 
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geschieden zou , zonder dat Hij besloot het te doen gebeuren i). 
Elke uitkomst beantwoordt aan een besluit van zijnen wil. 
Hoe nu de zonde te verklaren, zonder God tot oorzaak van 
de zonde te maken en 's'menschen vrijen wil te loochenen? 
Want dat de mensch eenen vrijen wil heeft, staat vast. Is 
aan de eene zijde de mensch in alles van God afhankelijk, 
aan den anderen kant is het toch ook waar, dat God den 
vrijen wil des menschen intact laat. God sleurt de menschen 
niet tegen wil en dank naar zich toe, maar Hij werkt zóó 
op hunnen vrijen wil in, dat zij leeren willen, wat Hij wil 2). 
Nooit zal men mogen zeggen, dat de mensch gedwongen 
is te zondigen. Een wil, die niet vrij is, is geen wil. 
Maar God heeft van eeuwigheid besloten, dat de mensch uit 
vrijen wil zou zondigen en daarom kon de mensch niet 
anders dan vrijwillig zondigen S), Witsius verklaart den val 
aldus: Waar God aandrijft tot de daad, maar niet tot het 
zedelijk goede van die daad, daar zondigt de mensch. Als 
God den mensch tot handelen aandrijft, dan moet de mensch 
handelen. Maar wanneer de Almachtige God zijne handeling 
niet op het zedelijk goede richt, daar kan de mensch on- 
mogelijk goed handelen. Gesteld, God spoort tot eene daad 
aan, maar laat het zedelijk goede op die daad niet inwerken, 
dan kan het niet anders, of de mensch heeft handelende 
slecht moeten handelen. In alle zijne physische handelingen 
is de mensch van God afhankelijk; hoeveel te meer in zijne 
zedelgke handelingen. Maar dan kan de mensch het toch 



1) Oee. Foed,y I, vni, U, pag. 106. In zijn geschrift: Twist des Meeren 
met sijn Wijngaert houdt h\j dezelfde redeneering. Wanneer wij in Jesaia 
lezen, dat Hij Truchten van zijnen wijngaard verwachtte, dan is dat slechts 
,;bij gelijkenis" gesproken, ,,want God doet geen ding op het onzekere'' en 
„Hij is wijs genoeg om te voorzien welke uitkomst eene zaak zal hebben" 
(«de druk, 1671, bl. 28). 

2) Oec. Eöed,, III, v, 23, 24, pag. 325. 326. Zie verder; III, xiii, 42, 
43, pag. 522, 623. Ook: Exerc, in Symh,, III, § 4, pag. 23. 

3) Oec. Foed,, I, viii, 27, pag. lil. Et. tantum abest, ut per decretum 
Dei libertati hominis in agendo quicquam dehbetur, ut ex adverso libertas 
illa nuUum certius fundameutum quam infalHbile illud Dei decretum habeat. 
cf. III, V, 23, pag. 325. 
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niet helpen, dat hij zondigde? Hij kan toch niet het onmo- 
gelijke? Neen, zegt Witsius, God heeft aan den mensch de 
kracht gegeven om aan de verzoeking weerstand te kunnen 
bieden. Maar die kracht was, gelijk die van een schepsel 
behoorde te zijn: zij kon niet tot handelen drijven, wanneer 
God als eerste oorzaak niet tot handelen drong. En nu heeft 
de mensch vrijwillig gezondigd, omdat God hem heeft ont- 
houden de kracht, die zijne handeling in de richting van 
het zedelijk goede moest sturen i). 

Witsius erkent echter de groote moeilijkheid ja, de on- 
mogelijkheid om twee onderling tegenstrijdige waarheden met 
elkaar te verbinden. De voorbeschikking Gods en de vrijheid 
van den menschelijken wil, wij blijven ze allebeide belijden, 
zegt Witsius , omdat de eene waarheid de andere waarheid 
niet kan omverwerpen. Maar al kunnen wij in het duister 
niet zien, hoe beide waarheden tot één samenkomen, wij 
gelooven, dat die hoogere eenheid er is, en dat de toekomende 
eeuw haar ons zal openbaren % 

In elk geval heeft God nu aanleiding gevonden^ om zijne 
vele deugden te openbaren. 

In Adam hebben wij allen gezondigd. Is dat onrechtvaardig? 



1) In zijn Twist des Meeren , bl. 30 — 32, laat hij lich krasser uit tegen 
den vrgen wil. God wist toch wel, dat Israël, zijn wijngaard, geene yrucbten 
eener inwendige bekeering des harten kon voortbrengen, op grond van de 
uiterlijke genademiddelen door God aan zijn volk geschonken 1 zoo redeneert 
Witsius. Zeker, maar de Joden hadden toch minder goddeloos kunnen zijn, 
en wat God hun had gegeven^ was juist genoeg om hun alle onschuld te 
ontnemen. Verder verwijst hij na^r geschriften die zich tegen de bestrijders 
van Gods almachtige genade in de bres gesteld en den afgod van den vrijen 
wiZ van den troon gestooten hehhen. 

2) I, VIII, 28, pag. 111, 112. Et etiamsi nobis dii&cile, quin impossibile 
esset, veritates has secum invicem conciliare; non tarnen propter id quod 
obscurum est, negari debet id, quod manifestum est. Utramque veritatem 
sancte profitebimur, quia Yeritas, et Deo digna est, neque altera alteram 
evertere potest , licet in hac coecitate et ignoratione Dei nequeames pervidere, 
quemodo-omnes illae veritates amice conspirent. Haec non est sola nee unica 
difficultas cujus solutionem sobrie QsoAoyéov reservabit futuro seculo. 

Ook GalvQn had reeds aangemaand hier ad sohrietatem sapere , terwijl 
Goccejus eveneens vermaan '^e te zwijgen cum humili confessione ignorautiae 
et incapaoifatis. (Ad. Genes. c. 2, § Ï9 — 32. Summ. doctrinae § 62). 
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zoo vraagt Witsius. Vergeet jiiet, zoo antwoordt hij , dat het 
niet aan ons staat, nietige schepselen, die wy ^ijn, om over 
het al of niet rechtvaardige van Gods daden te oordeelen, 
maar bovendien, wanneer Adam zijnen vrijen wil eens beter 
had gebruikt en den weg der gehoorzaamheid ten einde toe 
had bewandeld, en wij waren dan allen in Adam gerecht- 
vaardigd, zou iemand God dan van onrechtvaardigheid be- 
schuldigen? Mogen wij het dan nu doen, nu de uitkomst 
juist het tegenovergestelde is geweest? En eindelijk, God 
wist zeer goed, dat het met ieder onzer als met Adam zou 
zijn gegaan i). 

Zoo is dus het verbond verbroken en wel voor goed en 
heeft Adam opgehouden het hoofd van het werkverbond te 
zijn. Maar dat neemt niet weg, dat het eeuwige leven, in 
het werkverbond beloofd , toch een onvergankelijk goed is en 
niet dan door volkomen gehoorzaamheid aan den wil van 
God kan worden verkregen, terwijl God elke ongehoorzaam- 
heid door den dood straft, die altijd de straf de^r zonde 
blijft. Ook blijft na den val op den mensch de verplichting 
rusten de geheele wet te volbrengen, want de eischen, die 
God stelt, vloeien, gelijk wg zagen, niet uit het verbond 
voort, maar uit de natuur van God. Hij, die het hoogste 
goed is, zal nimmer kunnen ophouden te eischen, dat men 
Hem als hoogste goed zoekt. 

De afschaffing van het werkverbond is hierin gelegen , dat 
God verklaard heeft, dat voortaan niemand meer uit kracht 
van dat verbond zijne vriendschap zou kunnen genieten of 



1) Oeo. Foed', I, il, 18, pag. 20, 21. Et tu, yiarum Domini tui censor 
iniquissime , melius te libero tuo arbritio usuram fuisse jactas? irao vero ex 
adverso omnes actiones tuae clamant; probari tibi, impense plaeere, sem- 
perque in exemplum trahi, hoe, de quo injuste conquereris, primi parentis 
factum. Nam quum mandata Dei transgrederis , quum Summi Numinis yo- 
luntatem tuae cupiditati posthabes, quum terr^na coelestibus, futuris prae- 
sentia antefers, quum tuo tibi arbitratu, ad beatitudinem , aed non veram, 
Tiara sed aviam , afiectas , nonne tantundem est , ac si totiea yetitam arborem. 
temerares? Quid ergo Deum ineusas, quod operam compendifecerit, omnes 
in nno includens : gnarus quippe singulorum eandem futnram fuisse rationem ? 

Theol, Studiën 1901. 29 
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het eeuwige leven zou kunnen verkrijgen: allen waren van 
de beloften des verbonds en van de hoop om die beloften to 
verkrijgen uitgesloten ^). 

Volgens Coccejus is het werkverbond afgeschaft in vijf 
opzichten: 

1°. Met betrekking tot de mogelijkheid om levend tè 
maken; cloor de zonde. 

2°. Met betrekking tot de veroordeeling; door Christus, 
in belofte en geloof aangenomen. 

3° Met betrekking tot den schrik of tot het werken van 
de vreeze des doods en der dienstbaarheid; door de oprich- 
ting van het nieuwe verbond , nadat de verzoening der zonde 
geschied was. 

4°. Met betrekking tot den strijd tegen de zonde; door 
den Hchamelijken dood. 

5°. Met betrekking tot alle uitwerkingen; door de op- 
standing uit de dooden. 

Witsius gaat hierin niet met Coccejus öiede^). Ten eerste, 
omdat alles, wat sub 2 — 5 wordt gezegd, tot het genade- 
verbond behoort en het genadeverbond de afschaffing van het 
werkverbond niet bewerkt, maar veronderstelt. Ten tweede, 
omdat het genadeverbond niet is de vernietiging, maar juist 
de bevestiging van het werkverbond, voor zooverre Christus, 
de Middelaar, aan alle voorwaarden van dat verbond heeft 
voldaan, zóó zelfs, dat de geloovigen volgens dat werkver- 
bond , waaraan door den Middelaar is voldaan , allen worden 
gerechtvaardigd en behouden. En ^en derde, ouKlat de wet 
zelve van dat verbond onveranderd is gebleven Wel gaf zij 
vroeger den zondigen mensch aan de zonde over, terwijl zij 
hem nu van de schuld en de heerschappij der zonde bevrijdt, 
maar dat geschiedt niet wijl de wet van karakter is veran- 
derd, maar wijl de mensch door het geloof in Christus, 
zijnen Middelaar, van toestand is veranderd. De wet, die 
hem eertijds ten doode was, is hem nu ten leven geworden. 



1) Oec. Foed., I, IX, 19, pag. 125. 

2) Oec. Foed,, I, IX, 23, pag. 126, 127. 
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En daarom acht Witsius het beier over deze dingen te 
spreken onder het opschrift: over de vruchten van het 
genadeverbond, dan onder het opschrift : over de afschaffing 
van het werkverbond. Immers dat verbond houdt nooit op 
van kracht te zijn, dan alleen in zooverre, dat het den 
mensch onmogelijk is gemaakt om door eigen werken het 
eeuwige leven te verwerven. 



Het tweede boek handelt over het genadéverbond en wel 
voor zooverre het is een verbond tusschen den Vader en den 
Zoon. De mensch . was gevallen. Geen middel was er te 
bedenken, waardoor de gevallen mensch zich met God kon 
verzoenen, zonder dat daardoor Zijne waarheid, gerechtigheid 
en heiligheid werd aangerand. 

Toen behaagde het God een nieuw verbond op te richten, 
waardoor zijne waarheid, gerechtigheid en heiligheid nog 
schitterender dan onder het werkverbond zouden uitkomen, 
vereenigd met zijne ontferming en genade. Als iets waardig 
is met aandacht te worden beschouwd, zegt Witsius, dan is 
het zeer zeker dat genadeverbond. Hier wordt de weg ge- 
wezen tot een beter paradijs dan het aardsche en tot een 
zekerder en vaster geluk dan wat Adam heeft verloren. Hier 
licht nieuwe hoop den verloren stervelingen tegen, des te 
meer begeerd naarmate zij onverwachter begon te schijnen. 
Hier worden ons de voorwaarden gesteld, waaraan het eeuwig 
heil verbonden is; voorwaarden, niet waaraan wij wederom 
hadden te voldoen, hetgeen onze ziel tot vertwijfeling zou 
hebben gebracht, maar waaraan Hij voldaan heeft, die niet 
uit het leven zal scheiden, vóór Hij naar waarheid zal hebben 
gezegd : het is volbracht.! Hier schitteren de wondere deugden 
Gods ons tegen in den heldersten glans, zijne wijsheid , zijne 
macht, zijne waarheid, zijne rechtvaardigheid, zijne heilig- 
heid, zijne goedheid, zijne liefde, zijne ontferming, te veel 
om alle op te noemen I nooit in verhevener tooneel aan het 
bewonderend oog des beschouwers voorgesteld. Laat ieder, 
die het heil van zijne ziel liefheeft, hier komen, en ook die 

29* 
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vurig begeert zich in de beschouwing van de deugden Gods 
te verlustigen» om zich geheel en al aan de vrome over- 
denking van het genadeverbond over te geven i). 

Dan gaat hij over tot de beschrijving van het genade- 
verbond in het algemeen. Het is die overeenkomst tusschen 
God en den uitverkoren zondaar^ waarbij God zijn vrij wel- 
behagen verklaart om uit genade aan de kinderen des Ver- 
bonds het eeuwige leven te geven en alles , wat daarmede in 
verband staat en dat wel door en ter wille van den Middelaar 
Christus^ terwijl de mensch door een oprecht geloof dat 
welbehagen aanvaardt ^). Nu is het verbond tusschen den 
Vader en den Zoon die overeenkomst j waarbij de Vader 
besluit zijnen Zoon te geven tot een Hoofd en Verlosser van 
de uitverkorenen en de Zoon van zijnen kant alle die ver^ 
plichtingen op zich neemt, waardoor Hij de borg der uit- 
verkorenen kan zijn ^) 

De vraag: voor wie Christus heeft voldaan? is dus niet 
moeilijk te beantwoorden: voor de uitverkorenen *). De ge- 
hoorzaamheid van Christus is van dien aard geweest, dat 
Hij niet alleen alle menschen, maar daarenboven vele dui- 
zenden had kunnen verlossen. Hij heeft als mensch innig 
medelijden gehad met hen, van wie Hij als God wist, dat 
zij verloren zouden gaan 5). De verworpenen genieten vele 



1) Oee, Foed»^ 11,1, pag. 130. 

2) Oee, Foed,, II, i, 5, pag. 130. Foedus gratiae est conventio inter Oeam 
et electum Feccatorem, Deo declarante liberum beneplacitam saam de salute 
aetema, omnibasque eo pertinentibas foederatis gratis daudis, per et propter 
Mediatorem Christum: Homine autem per sinceram fidem b^neplacito illi 
astipulante. 

3) Oec, Foed,, II, ii, 2, pag. 130, 131; Fxerc, in aymb., XIII, 8, pag. 
222, 223, XIV, 17, pag. 241. 

4) Fxerc. in Syml.^ X. 30, pag. 154; X, 31, pag. 155; XY, 19, pag. 
262; XVIII, 40, pag. 333. Zie Terder cap. IX van Oec, Foed., II, pag. 
224—240. De effic, BtvpU in In/., X, xi, Misc. Sacr. Il, pag. 620, 621. 

5) Oec. Foed, II, ix, 4, pag. 225. Statuimas . . . Ghriatam qua hominem, 
legi caritatis sabjeetum, omnes homiues, at proxiraos aaos saacte amasse, 
ex animo iis bene cupivisse, perditioni pereuntiam serio indolaisse, qaos 
tarnen qua Deus sciebat esse reprobos, et pro quibas qua Mediator non spo- 
ponderat. lU tarnen ut afiectum hune humanitatis, lege, quae eadem Christo 
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zegeningen van het evangelie. Aan allen zonder onderscheid 
wordt het gepredikt met het bevel die genade aan te nemen. 

Maar Christus is alleen gestorven voor hen , die de VaJer 
Hem heeft gegeven. Als wij in 1 Tim. 2/4 lezen, dat God 
wil, dat alle menschen zalig worden, dan moet onder dat 
„alle menschen" worden verstaan: alle uitverkorenen, want 
God kan niet iets willen, alleen met eenen wil des welbe- 
hagens, zonder dat geschiedt , wat Hij wil. En daarom moetea 
wij niet bidden voor hen, die verdoemd worden. Zulk een 
gebed zóu niet uit het geloof zijn, daar wij toch immers 
zeker weten, dat zij verloren zullen gaan. Maar aangezien 
wij niet weten, wie God heeft verworpen, moeten wij voor 
alle menschen bidden. Het is dus niet de vraag , of Christus 
voor dé uitverkorenen is gestorven , maar of Hij alleen voor 
de uitverkorenen gestorven is. Dat laatste is het geval. Hij 
kan toch niet hebben willen voldoen voor de verworpenen, 
daar Hij immers wist, dat zijn werk voor hen geheel ver- 
geefsch zou zijn. Dat zou een werk zijn geweest Gode en 
Christus onwaardig. God kan geene voldoening eischen en 
aannemen voor diegenen , die Hij niet aan zijüen Zoon heeft 
willen geven en Christus kan toch moeilijk zijn bloed hebben 
laten vloeien voor hen, diè Hij niet tot zijn eigendom heeft 
zoeken te verkrijgen. 

Men heeft wel eens beweerd, dat de methode van Coccejus 
in allen deele streed met het algemeen in de Gereformeerde 
Kerk aangenomen dogma der praedestinatie. Met welk recht 
men dat heeft gedaan, zal wel steeds een raadsel blijven* 
Immers de manier , waarop Coccejus de leer van het verbond 



ac nobis est, imperatum, subjecerit Divinae ordinationi, et ad conditiotiem 
decernentis voluntatis Dei adstrinxerit, hoc modo sanotitatem voluntatis suae 
probans in glorificatione Dei oonsilii , et debita subjectione. Fatet id ex laor j- 
mis Ohristi, quibus qua homo mala perditissimae urbis deflevit, quae Pro- 
phetas partim occiderat, partim contumeliis et ludibriis onerarat: imo quao 
uaicam erat in toto orbe Frophetaram quasi macellum: et quae tandom 
scelestissimo parricidio se cum infausta posteritate mansurae malediotioiii 
Numinis brevi devotura erat. Luc. XIX, 4l. cf. &erc, in 8ymh,y XV", 21 , 
pag. 264. 
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heeft uiteen gezet, is niet alleen met het particularisme 
dier dagen geheel in overeenstemming, maar vindt daarin 
zijn grond. Er kan niet genoeg de nadruk op worden gelegd, 
dat niet wat den inhoud van de geloofsleer, maar alleen wat 
de methode van behandelen betreft de foederaaltheologen van 
de gereformeerde scholastici verschillen. Da verbondsgedachte 
sluit het meest, krasse Calvinisme niet uit. 

Dat blijkt ook uit hetgeen Witsius ons hier mededeelt. En 
wanneer wij in het derde boek zijner Dogmatiek lezen i), dat 
de zaligheid afhangt van het geloof, dat God op grond van 
het verbond besluit den uitverkorenen te schenken, die maar 
een. klein kuddeke uitmaken door God op grond zijner vol- 
strekte vrijheid tot genade en heerlijkheid uitverkoren 2), dan 
behoeven wij niet te vragen, of de foederaaltheologie wel in 
overeenstemming is met de gereformeerde kerkleer! 

Opmerkelijk is echter de poging om de hardheid van de 
bewering: dat Christus toch niet voor de verworpenen heeft 
kunnen voldoen, te verzachten door de opmerking, dat 
Christus weende over de verworpenen, omdat Hij ze als 
mensch met eene heilige liefde liefhad , maar die aandoening 
met volkomen gehoorzaamheid aan de wijze beschikking van 
God onderwierp. 

Over het algeineen treft ons in de geschriften van Witsius 
eene tederheid van toon , die weldadig aandoet. Tegenover de 
verklaring, dat wij niet voor de verworpenen mogen bidden, 
stelt hij aanstonds den eisch voor alle menschen te bidden, 
wijl wij niet weten, wie God heeft verworpen. 

Zeer duidelijk straalt die vriendelijkheid van zijnen geest 
uit hetgeen hij -in zijne verhandeling over het gebed des 
Heeren zegt over het aanroepen van God als Vader 3). Mogen 



1) Oec. Foed,, III, i, 7, pag. 253. of. I, i, 16, pag. 9. 

2) Oec. Foed., III, i, 3, pag. 251. 

3) Fxcrc. in Orationem Dominicamf ed. 1689, VII, 22, pag. 115. Qui in 
Ecclesiae iustitutae communióne degunt , nee tarnen regeniti aunt per sp'ritum 
Sanctnm, illi non possant Deum Patrem suum dicere eo sensu quo fideles. 
Nihilomiüus incumbit ipsis orandi ofHcium, uti et caetera pietatis officia. 
Nee pi'aescribenda ipsis alia orationis formula, ut Deum Oreatorem potios 
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onwedergeborenen God aldus aanspreken ? zoo vraagt hij. De 
eisch om te bidden is hun evengoed als den uitverkorenen 
gesteld. Wanneer zij nu God hunnen Heer of hunnen Schepper 
noemen, zullen toch altoos hunne gebeden vruchteloos zgn, 
wanneer zij Hem niet met kinderlijk vertrouwen aanroepen. 
Laat men hun zeggen, dat niemand naar behooren bidt, 
tenzij hij een kind Gods is; dat God hun Vader is, voor 
zooverre Hij is de Schepper en de Onderhouder aller dingen 
en de Gever van alle die weldaden, die Hij in menigte over 
hen uitstort, maar dat zulks geenszins voldoende is, tenzij 
zij door de. wedergeboorte en de aanneming tot kinderen 
werkelijk zijn eigendom zyn geworden. Dat zij Hem dus 
Vader noemen, voor zoover zij dat kunnen en intusschen 
hijgend verlangen naar die genade om Hem in den volsten 
zin des woords dien naam te kunnen geven. Intusschen 
vergete men niet, zegt Witsius, dat God , waar het het gebed 
geldt, niet houdt van al te fijne onderscheidingen van vraag- 
stukken, die meestal gekunsteld en van weinig nut zijn. 

De voldoening is niet maar het gevolg van een willekeurig 
besluit van God, maar een noodzakelijke eisch van zijne 
heiligheid, rechtvaardigheid en andere tot zijn wezen behoo- 
rende deugden i). Witsius vraagt , of het echter niet veiliger 
is , zich maar niet te verdiepen in de ondoorzoekelijke wegen 
van Gods wijsheid en almacht en alleen maar te zeggen , dat 
het Gode aldus heeft behaagd om redenen, die Hem alleen 
bekend zijn. En dan haalt hij de plaats van Augustinus 



aat Dominom nuncupent. Frustra enim semper erunt , quamdiu non inVocant 
eum filiali affectu. Docantnr ergo, neminem rite orare posse nisi qui sit 
filius Dei: ideoque id sibi omnibus yotis contendendum esse ut eam felicita- 
tem a numine consequantnr. Deum quidem Fatrem ipsorum esse, et dici ab 
ipsis posse, respeotu creationis, conservationis , multorumque beneficiorum 
quibus eos auxit atque ornaTit: caeterum id nequaquam ad solidam felicita- 
tem sufficere, nisi Patrem nanoiscantur per regenèratioaem , et adoptionem. 
Patrem itaque dicant Deum, quatenus possunt dicere, ad eam interim an- 
helantes gratiam, ut in omni verborum yi ita eum vocare ipsis liceat. De 
caetero non amat Deus in orando nimias curiosarum plerumque quaestionum 
subtilitates. 

1) Oec. Foed.j II, Vlli, l, pag. 214. 
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aan, waar 'deze zegt, dat God alles had kutinen doen, als 
Hij het maar had gewild; dat Hij het echter niet heeft ge- 
wild en wel om eene rechtvaardige reden, al is die ons 
onbekend en onbegrijpelijk; maar dat, al had Hij anders 
gedaan , wij toch in onze dwaasheid er aanmerking op zouden 
* hebben gemaakt i). Witsius prijst den eerbiedigen schroom, 
die uit die woorden spreekt. Hij houdt er ook niet van een 
haastig oordeel te vellen, wanneer hij in de wegen Gods iets 
duisters vindt. De vermetelheid der Scholastieken keurt hij 
sterk af, die al te vrijmoedig de daden Gods naar de meet- 
roede van het verstand beoordeelen 2). Het heilig welbehagen 
van de aanbiddelijke Drieeenheid is het eenige, waarin hij 
Veilig rusten kan. Maar toch acht hij het 's menscjien plicht, 
nadat dat welbehagen is geopenbaard, de wijsheid en de 
goedheid Gods in dat raadsbesluit op te merken en te ver- 
kondigen. En daarom vindt hij de wijze van doen van 
Augustinus niet goed. Aangezien toch de reden van Gods 
handelingen zóó door ons kan worden erkend en aangewezen, 
dat daardoor de roem zijner aanbiddelijke rechtvaardigheid, 
wijsheid, heiligheid en goedheid in het helderste licht wordt 
geplaatst, is zulk spreken als dat van Augustinus niet langer 
beschroomdheid maar onwil om de deugden Gods te leeren 
kennen. 

Het borgschap van Christus bestaat hierin, dat Hij op 
zich heeft genomen aan de voorwaarden te voldoen, door 
God gesteld om zijn heil, zonder dat zijne heiligheid en 
rechtvaardigheid er onder leed, aan zondaren te kunnen 
schenken. In het verbond tusschen den Vader en den Zoon 
zijn drie perioden. 

Het begin moet worden gezocht in het eeuwig raadsbesluit 
van de aanbiddelijke Drieeenheid, waardoor de Zoon van 
God door den Valer, met goedkeuring des Heiligen Geestes 



1) Oce, Foed., Il, vm, 8, pag. 216. 

2) Oec. Foed,^ II, iv, 17, pag. 165. Non est hic laudanda Scholastico- 
rum temeritas, Dei negotia iutellectus sui decempeda audacter nimis me- 
tientium. * ■ 
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tot redder van het menschelijk geslacht is gesteld, op die 
voorwaarde, dat Hij in de volheid des tijds uit eene vrouw 
onder de wet zou worden geboren, terwijl de Zoon beloofde 
dat -te zullen doen. 

De tweede periode begint kort na den val, toen de Zoon 
voor *t aangezicht van den vertoornden God voor den ge- 
vallen mensch tusschenbeiden kwam en zich aanbood om 
metterdaad te betoonen , wat Hij van eeuwigheid beloofd had 
te zullen doen, zeggende: Gij hebt ze mij gegeven, ik zal 
voor hen voldoen. Zoo is Christus metterdaad tot Middelaar 
gesteld en als zoodanig verklaard, spoedig na den val, en 
begon Hij mitsdien , nadat het borgschap was aangenomen , 
vele dingen te doen, die tot de plichten van den Middelaar 
behooren. 

De derde periode begint met de aanneming van de men- 
schelijke natuur. Nu kan de Middelaar beschouwd worden 
als God, als mensch of als God- mensch. Als God was Hij 
natuurlijk niet aan de wet onderworpen i). Als mensch daaren- 
tegen geheel en al, voorzooverrede wet het richsnoer is van 
alle zedelijk handelen. Bovendien was Hij als Israëliet on- 
derworpen aan de ceremoniëele wet. Stelde Hij zich boven 
de wet , dan deed Hij dat als God en als Zoon van God ^), 
Als Middelaar was Hij in twee opzichten aan de wet onder- 
worpen: voorzoo verre de wet de voorwaarde stelt van eene 
volmaakte gehoorzaamheid en voor zooverre zij verplicht de 
straf te dragen voor de zonden der uitverkorenen, die Hij 
op zich had genomen 3). De yraag, of beide naturen van 
den Godmensch aan de wet onderworpen zijn geweest, moet 
aldus worden opgelost, dat de goddelijke natuur in de be* 
deeling des tijds zich ten deele heeft verborgen. 

Nu is uit de vereeniging der beide naturen tot één per- 
soon, zoo gaat Witsius voort, nog eene bijzondere verplichting 
voortgevloeid *). Immers de mensch en zijn gehouden God zóó 



1) Oec. Foed.y II, iii, 6, pag. 144. 

2) Oec, Foed., II, m, 9—11, pag. 145, 146. 

3) Oec. Foed., II, iii, 12—15, pag. 146—148. 

4) Oec, Foed. II, m, 18, pag. 148. 
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lief te hebben, dat zij zijne eer, die het meest uitkomt in 
de rechtvaardiging en de heiligmaking van den zondaar, vóór 
alle deugden zoeken, en ook den naaste zóó lief te hebben, 
dat zij hem, al moest het zijn met gevaar van hun eigen 
leven, uit de zonde en de ellende willen redden. Maar dat 
kan geen enkel gewoon mensch doen. Nu rustte door de 
menschwording deze verplichting op Christus. Mozes, die 
bad» dat zijn naam uit het bpek Gods mocht worden uitge- 
delgd en Paulus, die wenschte verbannen te zijn voor het 
aangezicht van Christus terwille van zijn volk, hebben een 
sprankje van die liefde gehad. Christus heeft die liefde vol- 
komen bewezen 

Als mensch heeft Christus zich natuurlijk niet aan de wet 
kunnen onttrekken. De wet, waaraan de mensch onderwor- 
pen is, is de koninklijke wet der liefde, welke voor Christus 
dezen eisch inhield : zijn leven te stellen voor zijne broeders. 
En daar Christus als mensch onder de wet der liefde heeft 
gestaan en zonder die liefde geen heilig mensch heeft kun- 
nen wezen ^ wat Hij toch ongetwijfeld is geweest, kon het 
niet anders, of Christus moest zich aan de overeenkomst 
houden om voor de menschen te voldoen. Had de mensch 
niet gezondigd, dan zou de gehoorzaamheid aan de koninklijke 
wet der liefde niet de noodzakelijkheid hebben medegebracht 
het leven te geven. Want het blijft waar: een iegelijk, 
die deze dingen doet, zal leven. Maar wijl Christus zoovele 
ongelukkige broeders had, die Hij alleen door zijnen dood 
van de ellende kon verlossen, bracht die wet voor Christus 
mede, dat Hij voor zijne broeders stierf i). Want zijne 
hoogste liefde openbaart zich hierin, dat Hij zonder ons niet 
heeft willen verheerlijkt worden 2). 

Het lijden en de verzoeking daaraan verbonden zijn noodig 
geweest om de zonden der uitverkorenen te verzoenen 3). 



1) Oec. Foed., II, iii, 22, pag. 150, 151. 

2) Oec. Foed., II, iii, 34, pag, 157. 

3) De bewering, dat Christus zou hebben geleden om daardoor de bam[i- 
hartige Hoogeprieater te worden, die hun, die verzocht worden, zou kqnnen 
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Met een beroep op de ST^^e» vraag van den Heidelbergschen 
Catechismus leert hij, dat Christus "van het begin tot het 
einde zijns levens den toorn Gods tegen de zonde heeft ge- 
dragen en alzoo voor de uitverkorenen aan Gods gerechtig- 
heid heeft voldaan '). De mogelijheid echter, dat Christus 
had kunnen zondigen en verloren gaan, wil hij in de verste 
verte niet veronderstellen. Zulk eene meening is de diepte 
des Satans, die alle Christenen met hun anathema behooren 
te treffen ^). Immers de Zoon van God heeft er van eeuwig- 
heid voor borg gestaan , dat Hij de menschelijke natuur zou 
aannemen en door eene volkomen gehoorzaamheid voor de 
uitverkorenen zou voldoen. Wanneer nu de menschelijke 
natuur tot één persoon met Hem vereenigd, zich aan die 
overeenkomst had kunnen onttrekken, dan had het ook 
kunnen gebeuren, dat de Zoon Gods zelf het gegeven woord 
niet hield. In zulk een geval zou Christus niet de ware en 
waarachtige God zijn, die immers niet kan liegen, noch de 
almachtige God , daar hij dan onmachtig zou zijn om de 
menschelijke natuur tot gehoorzaamheid te bewegen aan het- 
geen Hij van eeuwigheid besloten had juist door de aanne- 
ming der menschelijke natuur te volbrengen 3). 

Toch was het geloof van Christus, al was het onbezoedeld, 
een menschelijk geloof, afhangende van de inwerking en 
ondersteuning zijner godheid. Deze godheid gebruikte daartoe 
verschillende middelen, terwijl Christus zelf, gelijk iedere 
vrome , door eerbiedige overdenking van het Woord Gods , 
door ernstige gebeden, door beschouwing van de wegen, die 
Goi •met Hem en met de geloovigen heeft en door aan«- 



te hulp komen, wwpt hij als Socimaansche ketterij verre Tan zich. Oec, 
Foed.f II, VI, 14, pag. 187. 

1) Oec, Foed,^ II, vi, 3, pag. 180. Denique sicut omnes illae miseriae 
simul sumtae debitum peccati aunt; ita Christus, qui sponsione sua omne 
electorum in se suscepit debitum, omnibus miseriis quibus per totam vitam 
obnoxins fiiit, Divinae justitiae satisfecit; sic ut in cumulo consideratae ab- 
solvant ^vrpov quod pro peccatis nostris debebatur. 

2) Oec. loed.^ II, iii, 25, pag. 152. 
Z) Oec. Foed,y II, iii, 23, pag. 151, 
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schouwing van de deugden Gods zijn geloof heeft bewaard, 
opgewekt en versterkt*) Het loon, dat de Zoon krachtens 
het verbond met den Vader zou ontvangen, was de hoogste 
heerlijkheid. Deze is zijn deel geworden, toen Hij volkomen 
aan alle door den Vader Hem gestelde voorwaarden had 
voldaan. 



Het derde boek, dat over het genade- verbond handelt voor 
zooverre dat is een verbond tusschen God en de uitverko- 
renen, is wel het schoonste gedeelte van het geheele werk. 
Waar hij van ,het merg van het innerlijk Christendom" 
spreekt ^) , daar kan het niet anders of zijne innige vroom- 
heid moet helder uitkomen. De schoonste gedeelten van zijn 
Werk vindt gij dan ook in dit derde boek. Wilt gij enkele 
voorbeelden? 

In hoofdstuk XI handelt hij over het getuigenis des Hei- 
ligen Geestes. Gods kinderen behoeven niet te vreezen, zoo 
zegt hij daar, dat een leugengeest bun ingeeft, wat zij voor 
het getuigenis des Heiligen Geestes houden, want Gods Geest 
spreekt zóó duidelijk en verheven, en zijne stem dringt zóó 
diep door in het menschelijk hart , dat zij , die gewend zijn 
daarnaar te luisteren , haar zonder eenige moeite van andere 
stemmen kunnen onderscheiden. De schapen van Christus 
kennen de stem van hunnen herder! Ën zoodra die weer- 
klinkt, niet zoozeer in bunne ooren als wel in hunne harten, 
roepen zij hem vroolijk tegemoet: dat is de stem mijns 
liefsten , ziet daar komt hij ! En gelijk God eertijds in bui- 
tengewone verschijningen met zulke duidelijke kenteekenen 
zijne majesteit aan zijne heilige profeten openbaarde, dat er 
geene enkele reden tot twijfelen overbleef, zoo is ook het 
licht, dat de troostende Heilige Geest uitgiet in de harten 
der uitverkorenen zóó helder, dat zij dien Geest gemakkelijk 
van den Geest der duisternis kunnen onderscheiden. Men 



1) Oec. Foed. ïl , x, 20, pag. 246. 

2) Otc, Foed, III, xi, 41, pag. ii\. 
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kap deze dingen echter alleen door ondervinding leeren, 
gelijk men alleen door te hooren het eigenaardige van ieders 
stemgeluid kan leeren kennen ^). 

En dezelfde Geest, die ons troost, is het ook die ons 
heiligt -). Hoe kan het ook anders! Niet zoodra wordt de 
ziel door dien Geest verzekerd van de onmetelijke liefde 
Gods of zij ontbrandt in wederliefde en, zich uitstortende 
in daden van dankbaarheid , spreekt zij : hebt Gij mij , Heer, 
met zulk eeno uitnemende , zulk eene onverdiende liefde ver- 
waardigd door mij als kind aan te nemen en geeft Gij mij 
daarvan zoo vertrouwelijk de zekerheid door den Heiligen Geest, 
die in mijn hart is uitgestort, en zou ik U niet met alle 
mijne krachten liefhebben, dienen, vreezen en gehoorzamen? 
O, mocht ik van alles ledig zijn om alleen met liefde tot U 
vervuld te worden ! Dat is wel het ongetwijfeld kenmerk des 
Heiligen Geestes, dat de mensch steeds meer met een blij 
hart in liefde tot God gaat ontbranden om zich steeds be- 
reidwilliger aan zijnen dienst te wijden 3). 

Niet minder schoon is, wat Witsius zegt van de taal der 
natuur, waarmede zij de geloovigen van Gods grootheid 
overtuigt. Alle schepselen zijn als trappen , die opleiden tot 
den Schepper. In alles als in eenen helderen spiegel zien 
Gods kinderen zijne aanbiddelijke deugden. Vooal zien zij 
daarin zijne liefde. Wanneer zij de zon, de maan en de 
sterren aanschouwen, verheugen zij er zich in, dat zoovele 
fakkels hun door hunnen Hemelschen Vader zijn ontstoken, 
bij wier schyneel zij kunnen werken, wat hun als zijnen 
kinderen past. Zij verwonderen zich daarover niet minder 



1) Oec. Foed.y III, Xi, 38, pag. 440. Dezelfde gedachte spreekt hij ook 
uit in JExerc. in Symh, IV, 29, pag. 69: Et quemadmodum quis Patrem 
suum adesse credit, quia notam ejus vocem audit, ita et Fides Deum ia 
mundo esse credit, quia auribus suis illam Numinis Tocem haurit, quae 
incredibili suavitas pollentia m intima cordis se insinuans, ab omnibus de- 
ceptorum spirituum illusionibus plurimum distat. 

2) Deze zelfde gedachte yiudt men ook Oeo. Foed. III, xiii, 4', pag. 522, 
waar hij zegt: Nihil autem efüeax esse potest ad consolationem sanotorum, 
quod non eadem opera efficax sit ad promotionem sanctitatis. 

3) Oec. Foed,y III, XI, 40, pag. 441* 
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dan wanneer voor ieder afzonderlijk eene eigen zon , eene 
eigen maan lichtte i). In zijne verhandeling over het sym- 
bool zegt hij het aldus: er is geen enkele dag en geen 
enkele nacht, die niet iets van God meldt. De hemelen trek- 
ken door hutine stralen de lijnen, die als het ware de 
elementen verschaffen , waaruit een volmaakt boek van god- 
delijke wijsheid kan worden samengesteld ^). 

Over de taal der natuur spreekt hij ook in het hoofdstuk, 
dat handelt over de roeping ^). Ook de natuur zwijgt niet 
maar roept den mensch toe om de zorg voor de dingen 
dezes aardschen levens van zich af te werpen en naar betere, 
naar hemelsche en eeuwige dingen te trachten. Want wan- 
neer hij dat schitterend licht en den ganschen hemel aan- 
dachtig beschouwt, bezaaid met zoovele sterren en schitterende 
st^rrebeelden , waarboven het geloof van alle volken zich van 
ouds den troon der hoogste Godheid heeft gedacht, dan 
gevoelt hij in zich ontwaken een oneindig verlangen om dezen 
aardschen drek te verachten en naar hooger te streven 
om te worden toegelaten tot het binnenste heiligdom der 
natuur, waar Gods omgang wordt gesmaakt. Daa lust het 
hem , wanneer hij met zijne gedachten den ruimen hemel 
doorwandelt, om de paleizen der rijken te lachenden om de 
gansche aarde met al haar goud, zoowel dat zij r€eds gaf 
en tot geld liet stempelen , als ook dat zij nog in haren schoot 
voor de hebzucht der nakomelingen verbergt. Dan leert hij 
verachten de voorhoven en de gewelven schitterend van vorm, 
en de geschoren boomen zoowel als de tot in de huizen 
afgeleide stroomen , wanneer hij de gansche wereld doorwan- 
delt, en als hij dan van boven op de aarde nederziet, die 
klein en voor het grootste gedeelte met water bedekt is en, 
waar ze boven het water uitsteekt, overal bemorst, verbrand 
of bevroren is, dan. zegt hij tot zich zei ven: is dat dat stipje, 



J) Oec, Foed. III, x, 31, pag. 426. of. JSxerc. in Synib,^ Vil, § 31, 
pag. 107. 

2) Exerc. in Symh, IV, 13, pag. 51, 

3) Oec Foed., Ill, v, 8, pag. 317. 
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dat onder zoovele werelden door vuur of zwaard wordt ver- 
woest? Wanneer gij u tot die waarlijk groote dingen opheft, 
dan glimlacht gij, wanneer gij een gansch leger met opge- 
stoken vanen ziet uittrekken en de ruiters , alsof er heel wat 
aan de hand was, nu eens onderzoekend naar verder 
afgelegen plaatsen ziet rennen en dan weer aan den kant 
ziet draven denkende: daar gaat de zwarte zwerm door de 
velden! Dat is het krioelen van mieren, die in een klein 
hoekje arbeiden! Maar daarboven, daar zijn de oneindige 
ruimten , tot wier bezit de ziel wordt toegelaten , maar slechts 
dan , wanneer zij zoo weinig mogelijk met zich uit dit lichaam 
mededraagt, wanneer 'zij alle onreinheid heeft afgeschud en 
van alles bevrijd en door niets bezwaard , met weinig tevreden 
omhoog gesprongen is. Als ik daar niet mocht worden toe- 
gelaten, achl wat was het dan geboren te zijn! 

Het derde boek is verdeeld in veertien hoofdstukken. Het 
eerste hoofdstuk handelt over het verbond van God met de 
uitverkorenen. Het tweede bespreekt de eenheid van het 
genadeverbond met betrekking tot zijn wezen. Het derde 
toont aan, dat het Oude Testament het genade- verbond is 
in de bedeeling vóór Christus en het Nieuwe Testament, 
hetzelfde verbond onder eene nieuwe bedeeling. Het Oude 
en Nieuwe Testament behooren dus tot hetzelfde Nieuwe 
Verbond, dat opgericht is, toen h^t Oude- of Werkverbond 
door den val is op<:eheven. Dan gaat hij in de volgende 
hoofdstukken achtereenvolgens bespreken: de verkiezing, de 
roeping, de wedergeboorte, het geloof, de rechtvaardiging, 
den geestelijken vrede , de aanneming tot kinderen , de hei- 
ligmaking, de bewaring en eindelijk de verheerlijking. 

Het genadeverbond heeft ten opzichte van ons geene eigen- 
lijk gezegde voorwaarden. In het werkverbond belooft God 
den mensch het leven op voorwaarde van volkomen gehoor- 
zaamheid, terwijl Hij zelf niet beloofde die gehoorzaamheid 
in den mensch te werken. In het genadeverbond beloofde 
God den mensch het eeuwige leven maar op zoodanige wijze, 
dat Hij tegelijke;*tijd beloofde het geloof te zullen geven en 
het berouw en de volharding in heiligheid, zonder welke de 
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mensch onmogelijk het eeuwige leven zou kunnen beërven , 
maar met welke hij noodzakelijk het leven zou moeten ver- 
krijgen 1). In dien zin kunnen wij zeggen, dat het verbond, 
waarvan Jezus de Middelaar is, voortreffelijker is en in betere 
beloften is bevestigd (Hebr. 8/6) voor zooverre het niet hangt 
aan een onzekere voorwaarde, maar gegrond is in het borg- 
schap of de tot stand gebrachte voldoening van Christus, 
den Heer, en den geloovige het heil zekerlijk schenkt met het 
geloof, dat de onmisbare voorwaarde daarvoor is ^) Strikt 
genomen bestaat het Evangelie uit louter beloften van genade 
en heerlijkheid. 

Het is intusschen zeker, dat God het zóó heeft ingericht, 
dat niemand tot het heil zou geraken, dan langs den weg 
van geloof en heiliging en zóó zijne beloften heeft gegeven, 
dat niemand het hoogste goed aan de overzijde van het graf 
zou verkregen, tenzij hij reeds aan de daaraan voorafgaande 
beloften deel had. Niemand kan zich dus troosten met de 
hoop der zekere zaligheid , die niet met ernst bewandelt den 
weg van het geloof en van de praktijk der godzaligheid. En 
aangezien de Heilige Schrift het eveneens met zooveel nadruk 
z^t, dat het zonder geloof onmogelijk is Gode te behagen 
en dat niemand zonder heiligmaking God zal zien, zijn velen 
er toe gekomen het geloof en het nieuwe leven voorwaarden 
van het genadeverbond te noemen, terwijl deze toch juister 
en meer naar den aard van het verbond, van Gods zyde 
slechts vervullingen zijn van vroegere beloften en waarborgen 
van het toekomstig goed en van 's menschen zijde betoo;iin- 
gen van die plichten, die noodzakelijk aan de volmaakte 
gelukzaligheid vooraf moeten gaan van de ziel, die zic& in 
God verblijdt Het zijn dus niet zoozeer voorwaarden van 
het verbond als wel van de zekerheid, hat wij in het ver- . 
bond van God staan en dat Hij onze God is 3). 



1) cf. Schediasma Theologiae Practicae, 1729, pag. 19*. 

2) Oec, Foed,, III, i, 7, pag. 253. 

3) Oec. Foed., III, i, 14. pag. 255, 256. cf. Fa^erc. in Symh VII, 34 > 
pag. lOÖ, 109. 
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Het verbond tusschen den Vader en den Zoon is tweezijdig, 
dus een eigenlijk verbond. Ten opzichte van ons is het meer 
een Testament of wilsbeschikking, dus eenzijdig ^). Het wordt 
echter tweezijdig door de wet en wel op deze wijze: Volgens 
het genadeverbond wordt de wet geschreven in de harten 
der uitverkorenen. Deze wet gebiedt, dat alles, wat het 
Evangelie verkondigt, met een oprecht geloof moet worden 
omhelsd en dat het leven dienovereenkomstig moet worden 
ingericht. Nu heeft de wondere voorzienigheid Gods de be- 
loften in zoodanige orde gerangschikt, dat eerst het geloof 
en de bekeering moeten komen en dat dan de zaligheid 
volgt, en nu verbindt de mensch zich, wanneer hij de beloften 
des verbonds of die ordening aanvaardt, om eerst de plichten 
te vervullen van geloof en bekeering , vóór hij zich verzekerd 
houdt van de vervulling der daarop volgende belofte. Op 
deze wijze wordt het verbond tweezijdig. Het geloof is dus 
niet de grond van het nieuwe leven , maar het middel, waar- 
door de belofte Gods vast en onherroepelijk wordt 2). 

In het tiende hoofdstuk van dit derde boek, waar Witsius 
spreekt over de aanneming tot kinderen, komt hij hierop 
terug, aantoonende, dat het genadeverbond liever een Testa- 
ment moet worden genoemd, voor zooverre het is de laatste 
en onveranderlijke wilsbeschikking van God in de Heilige 
Schrift opgeteekend en met den dood en het bloed van Chris- 
tus bekrachtigd , volgens welke Hij de uitverkoren geloovigen 
tot üjne volledige erfgenamen verklaarde ^). 

Het genadeverbond is, wat zijn wezen betreft, één en 
eeuwig. Het is, al zijn er verschillende bedeelingen, ééne 



1) Oec. Foed,y Ilf, i, 10, pag. 254. Opmerking verdient, dat Witsius 
in de latijnsche uitgave van J694 hier uitdrukkelijk de woorden van Coccejus 
aanhaalt en o. a. zegt: Nee dissimulo me id in Coccejo invenisse. De Foed, 
§ 87, terwijl hij daarop laat volgen: unde miratus sum, repertum esse Virum 
Doctum, eundemque summum Oocoeji admiratorem, qui haec carperet, en 
dat in den tweeden druk van de hoUandsche uitgave van 1696 dat gedeelte 
ia weggelaten 

2) Oec, Foed,, III, i, 18, 19, pag. 257, 258. 

3) Oec. Foed,, ITI, x, 28, pag. \1\, 

Theol, Studiën 1901. 30 
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en dezelfde zaligheid, die beloofd is, één en dezelfde Zalig- 
maker, die het heil bereidt, één en hetzelfde geloof, waar- 
door de zondaar deel aan dat heil verkrijgt. Den geloovigen 
van het Oude Testament is, gelijk uit tal van voorbeelden 
blijkt, het eeuwige léven beloofd. En wanneer de apostel 
de beloften vdn het Nieuwe Testament beter noemt, dan 
doet hij dat niet zoozeer met het oog op het wezen van de 
beloofde zaak, als wel met betrekking tot de klaarheid en 
zekerheid der beloftenissen. Ook hebben dé Ouden, evenals 
wij, door Christus de zaligheid verworven. Hij is gestorven 
tot eene verzoening ook van de zonden van de geloovigen 
des Ouden Testaments. Er is geen ander mid del om tot ge- 
meenschap met Christus te komen dan het geloof. Wel was 
dat" geloof niet zoo helder, maar toch hebben zij eenige 
.kennis van €hristus gehad i). 

Het Oude Testament is dus geheel iets anders dan het 
Oude Verbond. Het Oude Verbond is het werkverbond, dat met 
den val van Adam is afgeschaft. Het nieuwe Verbond is het 
genadeverbond, dat dadelijk na den val door God met den 
eersten mensch is gesloten. Het Oude Testament is dus het 
genadeverbond in zijne vóór-christelijken bedeeling 2). Tot het 
Oude Testament behoort alles , wat in de bedeeling der zalig- 
makende genade van typische beteekenis is geweest en dui- 
delijk het kenmerk van onvolmaaktheid droeg en 4us bewees, 
dat het losgeld nog niet was betaald. Tot het Nieuwe Testa- 
ment behoort daarentegen alles, wat duidelijk aantoont, dat 
de verlossing is tot stand gekomen 3). In het Oude Testament 
verkreeg Israël Canaan tot onderpand van den hemel, was 
het dienstbaar onder de eerste beginselen der wet, werden 
de Heidenen uitgesloten en was de maat der geestelijke 
gaven geringer. In het Nieuwe Testament hadden de Heide- 



1) Oeo. Foed., III, ii, pag. 260—276. 

2) Oec, Foed.j IV, xi, 1, pag. 765. Vetus Testamentum nihil aliud est quam 
Foedas Gratiae, prout ante Ghristi in carnem adrentum dispensatum e»t. cf. 
Oec. Foed,, IV, Xi, 6, pag. 767. 

3) Oec. Foed.j III, iii, 3, pag. 277. 
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nen deel aan de erfenis, was Israël onder het juk der dienst- 
baarheid uit en was de maat der geestelijke zegeningen veel 
grooter. 

Het Oude Testament heeft verschillende perioden: van 
Adam tot Noach, van Noach tot Abraham , van Abraham tot 
Mozes. Met hem begint de periode der wet. Toen zijn de 
oude en de nieuwe ceremonieën tegelijk bevestigd. 

Wanneer het Nieuwe Testament is begonnen is moeilijk te 
zeggen-: de uiteinden van het verouderende Oude en de be- 
ginselen van het allengs krachtiger wordende Nieuwe loopen 
zóó in elkaar, dat zij moeilijk te onderscheiden zijn. 

Ook in de nieuwtestamentische bedeeling zijn verschillende 
perioden, die voornamelijk zijn afgeschilderd in de Apocalypse. 
Sommige van die perioden heeft de gemeente reeds door- 
leefd , andere verwachte zij in geloof en lijdzaamheid ^). 

Dan gaat Witsius over tot de bespreking van de goederen 
van het genadeverbond, en noemt in de eerste plaats de 
verkiezing. Deze is een eeuwig, vrij en onveranderlijk raads- 
besluit Gods, waarin geen mensch verandering kan brengen 2). 
God behoeft niet af te wachten wie wil gelobven. Maar Hij 
heeft een bepaald aantal menschen in het Boek des Levens 
ingeschreven, die op grond daarvan door het geloof behouden 
worden. Witsius vraagt hoe daarmede is te rijmen de vrijheid 
van den mensch. Zijn antwoord is, dat God van te voren 
heeft bepaald, dat de uitverkorene vrijwillig zou gelooven. 
De vrijheid van de eerste oorzaak sluit de vrijheid van de 
tweede oorzaak niet uit 3). 

Eerste vrucht der eeuwige verkiezing is de krachtdadige 
roeping, waardoor de verordineerdé zaligheid aan den mensch 
wordt geschonken. Hij gehoorzaamt aan de inwendige roe- 
ping, die met de uitwendige gepaard gaat. Zij is de kracht 



1) Oec. Foed., III, iii, pag. 276—294. 

2) Oec. Foed.y III, iii, 25, pag. 309. Negamus enim ulla decreta Dei 
pendere a conditioni. Si res decreta a coaditione suspensa sit , conditie simul 
decreta est 

3) Oec. Foed., III, iv, pag. 294—314. 

30* 
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der hemelsche liefde, die, hoe zoeter zij is, ook des te 
grooter is en de ziel des mensclien eerst waarlijk vrij maakt i). 

Door hetzelfde woord, waardoor de uitverkorenen worden 
geroepen, worden zij wederom geboren tot een nieuw leven. 
De wedergeboorte is eene bovennatuurlijke daad Gods, waar- 
door den uitverkoren mensch, die geestelijk dood is, een 
nieuw en goddelijk leven wordt ingestort, kiemende uit het 
onvergankelijk zaad van Gods Woord, vruchtbaar gemaakt 
door de oneindige kracht des Geestes. Eene voorbereiding 
t6t de wedergeboorte heeft niet plaats. Alle goede daden 
der verworpenen zijn blinkende zonden. Wel zijn er binnen 
de grenzen van den dood verschillende trappen ^ maar dat 
neemt niet weg, dat er geene voorbereiding is tot het leven.' 
De wedergeboorte is het uitsluitend werk Gods. Maar daarom 
mag de mensch niet met de handen in den schoot blijven 
zitten; hij moet zich bewust blijven van zijne zedelijke ver- 
antwoordelijkheid tegenover de eischen van het Evangelie *). 

Eerste daad van het nieuwe leven en bron van alle andere 
daden is het geloof. Merkwaardig is, wat Witsius zegt aan- 
gaande de ziel des menschen als zetel des geloofs. Hij vindt 
het niet goed de vermogens der ziel van elkander te schei- 
den. Verstand en wil zijn geene bijzondere vermogens der 
ziel, maar vormen, met de lagere vermogens, dè ziel. Wat 
is het intellect anders dan de anima intelligens et cognos'- 
eens; wat de wil anders dan de anima volens et appetens ? 
De ziel is toch niet iets onredelijks, waarbij de rede moet 
komen om het redelijk te maken ! En wanneer zij het ver- 
mogen, heeft om te denken en te kennen , dan moet er toch 
in hp^ar eene kracht aanwezig zijn om dat denken voort te 
brengen! Waarom zou er een wezenlijk onderscheid zijn 
tusschen het denken en willen? Omdat het zich op ver- 
schillende voorwerpen richt? Maar voor beiden is het voor- 
werp hetzelfde, namelijk het Yerum Bonum. Het verstand 



i) Oec. Foed,, Ilt, V, pag. 314—327. cf. Il, iv, 13, pag. 164. 
2) Oec, Foed.j III, vi, pag. 327—344. 
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zoekt het Bonum, voor zooverre het waar is, en de wil 
zoekt het Verum, voor zooverre het goed is ^). 

Het geloof is dus niet eene zaak van dit of dat vérmogea 
der ziel , maar het eischt de geheele ziel op. Allereerst moet 
kennis aanwezig zijn, daarop volgt de toestemming, daarop 
de liefde tot de waarheid. Dan komt een honger en dorst 
naar Christus , dan neemt men Hem aan , steunt op Hem j 
geeft zich aan Hem over en ontvangt in de ziel zaligen vrede 
bij de zekerheid , dat Christus het eigendom daarvan is ^). 

Over de rechtvaardigmaking, eene rechterlijke maar ge- 
nadige daad Gods, waardoor de uitverkoren en geloovige 
zondaar van de strafschuld zijner zonden wordt vrijgesproken 
en hem het recht des eeuwigen levens wordt toegewezen om 
de gehoorzaamheid van Christus , die hij met het geloof heeft 
aangenomen 3) j verder over den geestelijken vrede, die het 
gevolg is van de verzoening van den zondaar met God , over 
de aanneming tot kinderen en den geest der aanneming tot 
kinderen zegt Witsius wel veel schoons, maar niets wat 
bijzonder der vermelding waard is, üit het hoofdstuk over 
den Geest der aanneming tot kinderen blijkt, dat hij een 
groot voorstander is van het bevindelijke Christendom. God 
is wel aan allen goed, zoo zegt hij *), maar zijne bijzondere 
goedheid bewaart Hij toch voor zijne uitverkorenen. Hiertoe 
behoort, dat Hij door zijnen Geest hen somtijds als tot in 
den hoogen opvoert om hen met zijn hemelsch licht te om- 
schijnen, zijn aangezicht hun te aanschouwen geeft, blin- 
kende van de reinste liefde, hen kust met de kussen zijns 
monds, hen toelaat tot zijne meest innige gemeenschap om 
daar te deelen in zijne onuitsprekelijke liefde, die Hij over- 
vloedig in hunne harten uitgiet en hen alzoo drenkt uit de 



1) Oee, Foed., III, vii, 4, pag. 346. cf. III, xii, 18—24, 38, pag. 44& 
—451, 455. cf. Sched» Theoh pract, pag. 195, 196. Duidelijk zien wij bier 
den invloed van Spinoia. 

2) Oec. Foed , III, vii, 8—26, pag. 347—357. Letterlijk hetzelfde vindt 
men in zijne Fxerc. in Symh,^ III, 2—38, pag, 22 — 41. 

3) Oec, Foed., III, viii, 27, pag. 374. 

4) Oec Foed., III, xi, 34, pag. 438, 439. 
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stroomende beeken van honig en boter en zulks vaak in 
oogenblikken van de grootste dorheid, waarin de ziel niets' 
van alle deze dingen verwacht. Nog veel zou van de ver- 
borgenheid dezer geheime gemeenschap kunnen worden gezegd, 
maar dat moet de ziel zelve zien, smaken en gevoelen, de 
pen van den geleerde kan dat niet beschrijven. 

De heiligmaking is hem dié krachtdadige werking Gods, 
waardoor de uitverkorene , wedergeborene en gerechtvaardigde 
van de leelijkheid der zonde tot de zuiverheid van Gods 
beeld gedurig meer in gedaante wordt veranderd i). Door de 
zonde is het beeld Gods geheel verloren geraakt en is de ziel 
het leelijkste geworden, wat zich denken laat. Het verstand 
en de wil zijn verduisterd en bedorven en nu moet de oude 
mensch worden uitgedaan en de nieuwe worden aangedaan. 
Is dat geschied dan wordt de geest, het hoogste vermogen 
des menschen, de ziel, de samenvatting van de lagere ver- 
mogens , geheiligd 2) , volgens het woord van den apostel in 
I Thess. 5/23. Tot eene volmaakte heiligheid brengt de 
mensch het op aarde nooit. De oorzaak daarvan is in ons 
zelven te zoeken, n.1. in het vleesch, dat, al heerscht het 
niet meer over ons, ons toch blijft Ik wellen. Eerst bij den 
dood komt de volkomen verlossing. De strijd tusschen vlèesch 
en geest in den geloovige, in Gal. 5 en Rom. 7 beschreven, 
ontstaat niet uit tegenstrijdige bewegingen van de glandula 
pinealis, het hersenkluitje , want het is geen strijd tusschen 
ziel en lichaam, maar een strijd in de ziel tusschen hoogere, 
door den Heiligen Geest gewerkte en lagere, zondige be- 
geerten. God laat dien strijd bestaan om steeds het onder- 
scheid tusschen aarde en hemel goed te doen uitkomen , om 
den geloovige te oefenen, hem te verzekeren, dat zijne zalig- 
heid louter het werk zijner genade is en eindelijk, an^ai het 
met zijne wijsheid overeenkomt den geloovige allengs tot 
heiligheid op te leiden. 

Na over de heiligmaking te hebben gesproken , waarbij hij 



1) Oec, Foed , III, xii, 11, pag. 446. 

2) Oec. Foed , III, xii, 42, pag. 457. 
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menige schoone gedachte uit, die getuigt van den hoogen 
ernst zijner christelijke levensopvatting, van zijne vurige 
begeerte om door het geloof in Christus te leven tot eer 
van God, spreekt hij in de laatste twee hoofdstukke^ van dit 
derde boek over de bewaring en de verheerlijking, die, hier 
op aarde in aanvang aanwezig, eenmaal ten laatsten dage 
volkomen wezen zal. 



Het vierde boek is vooral van beteekenis om de wijze, 
waarop hij in hoofdstuk IV de wet der tien Geboden tot het 
genadeverbond tracht te brengen ^) en om zijne bespreking 
van de verhouding van het Oude tot het Nieuwe Testament 
in hoofdstuk XII— XV. 

De Wetgever op Sinai is God geweest als de Drieeenige, 
want de Zoon heeft de woorden der wet gesproken, nadat 
Hij in den brandendén braambosch tot Mozes had gespro- 
ken. Welken dienst hebben de engelen bij de wetgeving ge- 
daan? Zij hebben onder meer uit den donder van Sinai, 
waardoor God sprak, gearticuleerde klanken gemaakt (!), ver- 
staanbaar voor het oor van menschen, die nu de duidelijke 
uitdrukking van Gods wil konden vernemen ^). Gods andere 
dienaar bij de Wetgeving is Mozes geweest. De wet is door 
God zelven op steenen tafelen geschreven, opdat daardoor 
zou worden aangeduid, dat de wet niet alleen onder de 
menschelijke, maar ook onder alle andere goddelijke geboden 
vooraan stond en dat het alleen Gods werk was zijne wet te 
schrijven op de tafelen des harten. Ook is het feit, dat dte 
wet in .steen is gegrift, een teeken, dat zij van eeuwige gel- 
digheid is. Door Christus onder het Oude Testament als de 
wet des Koninkrijks gegeven, blijft zij van kracht, zoolang 



1) Opmerking verdient, dat Witsius nergens sboo vaak Calvijn aanhaalt 
als in dit gedeelte van zijn boek, n.1. pag. 631, 632, 633 en verder uog 
pag. 819 en 821, plaatsen, waar hij het gezag van Calvijn best kan ^e* 
bruiken. 

3) Oec. Foed.f IV, iv, 7, pag. 613. 
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Christus zelf haar niet heeft afgeschaft en God haar niet 
heeft herroepen. 

De wet van het werkverbond is door Christus afgeschaft 
in zQoverre zij een deel van dat werkverbond was, n.1. ten 
opzichte van de gestrengheid, waarmede zij eene volmaakte 
gehoorzaamheid eischte en ten opzichte van den vloek, waar- 
mede zij ieder, die ongehoorzaam was, bedreigde. 

Wij moeten, drieërlei staat van den mensch aannemen. 
Vóór den val was hij rechtvaardig. Na den val was hij door 
de zonde bedorven maar kon door Gods herscheppende ge- 
nade wederom in den staat der rechtvaardigheid worden 
hersteld. Vóór den val was de wet een norm der natuur, 
waarnaar de mensch zijne handelingen uit eigen beweging en 
met *de grootste bereidwilligheid inrichtte. Tevens was zij 
het heerlijkste goed voor zooverre de hand van den Schepper 
hun die wet in de ziel had gegrift. En eindelijk was zij de 
voorwaarde van het werkverbond , waaraan de mensch moest 
voldoen, wilde hij de hoogste gelukzaligheid verkrijgen. 

In den staat van den val werd die wet het middel om 
hem tot besef van zonde te brengen, om hem den vloek te 
verkondigen, om hem in toom te houden, en eindelijk om 
hem tot Christus te brengen. 

In den staat der herschepping dient zij om den geloovige 
te leeren, hoeveel hij aan de gehoorzaamheid van Christus 
is verschuldigd, hoever hij nog van de volmaaktheid afstaat , 
wat het richtsnoer moet zijn van zijne dankbaarheid, terwijl 
zij eindelijk getuigenis aflegt van de beginselen van heilig- 
making, ze goedkeurt en prijst en hem vertroost als ware 
Israëlieten, die een vermaak in de wet Gods hebben naar 
den inwendigen mensch. En dat doet zij niet uit kracht van 
haar eigen gezag, daar zij niets kan goedkeuren, wat niet 
volmaakt en heilig is , maar veelmeer alles veroordeelt, waar- 
aan ook maar de geringste smet kleeft, maar zij doet dat 
uit kracht van de genade van Christus i). 

Nu heeft God op grond van de tien woorden een verbond 



1 



1) Oec. Foed , IV, iv, 1—42, pag. 607—628. 
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met zijn volk gemaakt. Niet dat God eene volmaakte ge- 
hoorzaamheid in deeleu en trappen tot voorwaarde van het 
verbond stelt, want dan zou dat verbond niets anders zijn 
dan eene bedreiging van vloek. Immers de mensch kan die 
volmaakte gehoorzaamheid niet bewijzen. Maar het genade- 
verbond, onder welks goederen de vergeving der zonden 
behoort, is er. Het is dadelijk na den val met Adam ge- 
sloten en met Noach en Abraham vernieuwd ^) , en nu zegt 
God: wanneer gq met een oprecht hart mijne geboden zult 
bewaren en telkens, wanneer gij zijt gevallen, met waar 
berouw tot Mij wederkeert, dan beloof Ik u a te zullen 
toonen, dat Ik uw God wil zijn. 

Onder die voorwaarde belooft hem God niet alleen tijdelijke 
gaven, maar ook geestelijke en eeuwige zegeningen. De Is- 
raëlieten hebben in die eischen toegestemd en alzoo beloofd, 
dat zij met een oprecht hart er naar zouden streven God 
gehoorzaam te zijn ^). 

Nu is het de vraag: is dit verbond een werkverbönd of 
een genadeverbond? 

Hét antwoord van Witsius luidt: het is geen van beiden; 
het is een nationaal verbond, dat zoowel het werkverbönd 
als het genadeverbond tot grondslag heeft. Hij redeneert 
aldus: In de eerste plaats is de bediening van Mozes 
geweest eene herhaling van de leer van de wet des werk- 
verbonds Want zij bevatte dezelfde voorschriften als het 
werkverbönd en dezelfde uitspraak: de mensch, die deze 
dingen doet, zal leven; door welke formule de rechtvaardig- 
heid wordt beschreven , die uit de wet is. Door menigvuldige 
bedreigingen is de schrik van het werkverbönd ingescherpt. 
Maar de woorden; vervloekt is de mensch, die niet blijft in 
al hetgeen de wet gebiedt! worden door den apostel in zoo- 
verre de vloek der wet genoemd, als zij worden gesteld 
tegenover het geloof en het genadeverbond. En aangezien de 
eisch van gehoorzaamheid onder de bediening van Mozes 



1) Oeo, Foed,^ IV, i— xii, pag. 553—609. 

2) Oec, Foed.f IV, iv, 43—46, pag. 628—630. 
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streng is geweest en de beloften van geestelijke en zalig- 
makende genade spaarzamelijker en meer bedekt zijn geweest 
en de Heilige Geest den Israëlieten in geringere mate is 
geschonken geworden, terwijl daarentegen de bedreiging van 
vloek herhaaldelijk en duidelijk was geboord, noemt Paulas 
de bediening van Mozes eene bediening des doods en der 
verdoemenis. 

Ten tweede is de wetgeving, voor zooverre zij op Sinaï is 
geschied , door de teekenen van donder en bliksem eene 
herhaling geweest van het werkverbond. 

Maar ten derde bedenke men, dat de leer van het werk- 
verbond niet daarom herhaald is, opdat zulk een verbond 
met Israël op nieuw zou worden opgericht Want het was 
voor goed afgeschaft. Anders zou ook de wet rechtstreeks 
in strijd zijn gekomen met d^ beloften aan de vaderen ge- 
schied vele eeuwen te voren. Neen, de Israëlieten werden 
aan het werkverbond herinnerd om hen van hunne zonden 
en ellende te overtuigen, hun de noodzakelijkheid der vol- 
doening te doen inzien en hen zóó naar Christus uit te drij- 
ven. De herhaling van het werkverbond diende dus eigenlijk 
ter bevordering van het genadeverbond. 

En ten vierde vond men in deze wetgeving eene herhaling 
van sommige dingen, die tot het genadeverbond behoorden. 
Want dat God met den zondaar een verbond van vriendschap 
wilde sluiten en zich uit andere volken een eigen volk wilde 
heiligen, gekroond met zijne gunstbewijzen, dat alles zegt 
duidelijk genoeg, dat dit verbond een verbond der genade was. 

En zoo moet men besluiten , dat het verbond met Israël op 
Horeb gesloten, niet in eigenlijken zin een werkverbond is 
geweest, al hebben vleeschelijke Israëlieten, die hunne recht- 
vaardigheid uit de wet zochten, het zoo opgevat ^ noch ook 
een genadeverbond , daar toch zulk een verbond niet slechts 
gehoorzaamheid eischt, maar ook de kracht om te gehoor- 
zamen belooft en geeft; maar het is geweest een nationaal 
verbond, dat beide verbonden veronderstelde *). • 



1) Oec. Foed,, IV. iv, 47—54, 630—634. 
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En zoo is ook de quaestie opgelost, zegt Witsius, of de 
tien woorden niets anders zijn geweest dan een formulier van 
het genadeverbond. Het was een oude quaestie , die in zijne 
dagen nog druk werd verhandeld. Solum Decalogum fuisse 
foedus gratiae in Vetere Testamento, zóó luidde eene van de 
stellingen in de resolutie van 1676, ten gevolge waarvan 
Heidanus als hoogleeraar te Leiden is afgezet. Zij werd 
Coccejus te laste gelegd. Echter geheel te onrechte, daar 
deze in zijne verklaring van den Heidelbergschen Catechis- 
mus volstrekt niet gezegd had, dat alleen de tien woorden 
het verbond der genade in het O. T. waren, dat immers 
naar zijn oordeel overal in het O. T, was te vinden, noch 
ook dat de tien woorden alleen een genadeverbond behels- 
den 1). Want hij leert ^ dat in de Tien woorden ook het voor- 
schrift voorkomt van den plicht den mensch opgelegd, wijl 
hij naar Gods beeld geschapen en daardoor geplaatst is 
onder de wet der werken. Maar wijl het verbond, dat God 
met den zondaar sluit niet anders kan zijn dan een verbond 
der genade, moeten de woorden van dat verbond, de tien 
woorden, worden beschouwd als de wetgeving van het ge- 
nadeverbond. 

Witsius is het in hoofdzaak met Coccejus eens. Hij bestrijdt 
de stelling, gelijk alle ware volgelingen van Coccejus haar 
hebben bestreden. De tien woorden, zegt hij, zijn alleen een 
voorschrift van plicht, aan de eene zijde met bedreigingen, 
ontleend aan het werkverbond, en aan de andere zijde met 
beloften, ontleend aan het genadeverbond. Een formulier 
van het genadeverbond kan men de tien woorden moeilijk 
noemen, wijl het genadeverbond uit louter beloften bestaat 
en dus kan men nog veel minder zeggen, dat de tien woor- 
den niet anders dan een formulier van het genadeverbond 
zijn geweest. Eigenlijk kan men van een verbond op Sinaï 



1) In zijne Consideratien over eenige saecken (ed. 1676. Leiden) wijst Hei- 
danus, pag. 67, er terecht op, dat het Solum dubbelzinnigheid doet ontstaan, 
aöngezien het in de stelling bij Decalogum en in de verklaring ten laste van 
Coccejus by Foedus gratiae wordt gezet. 
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niet spreken i). Wel worden in de Heilige Schrift de tien 
woorden vaak een verbond Gods genaamd, maar iedereen 
weet toch, zegt Witsius, dat het hebreeuwsche woord, door 
verbond vertaald, vele beteekenissen heeft en dikwijls niet 
anders wil zeggen dan voorschrift 2). 

Het blijkt uit het voorgaande, dat Witsius de paulinische 
tegenstelling tusschen wet en evangelie zooveel mogelijk wil 
verzwakken. In 2 Cor. 3 stelt Paulus de bediening des doods 
en der verdoemenis tegenover de bediening des Geestes en 
der rechtvaardigheid. Dat wil zeggen, zegt Witsius, dat de 
bedreiging van straf wat sterker en de belofte van geeste- 
lijke zegeningen wat zwakker is geweest dan onder de nieuw 
testamentische bedeeling. 

Ook wordt Rom. 4 : 16 in dezen zelfden geest verklaard 3). 
Gelijk bekend is, toont Paulus aan, dat Abraham gerecht- 
vaardigd is geworden uit het geloof. De gerechtigheid is hem 
toegerekend vóór hij besneden was. De besnijdenis was dus 
alleen een zegel van de gerechtigheid des geloofs. Zoo is 
Abraham de vader geworden van allen, die, hoewel ze niet 
besneden zijn, gelooven en door hun geloof de gerechtigheid 
verkrijgen. Niet door de wet heeft Abraham de belofte ver- 
kregen, dat hij een erfgenaam der wereld zou zijn, maar 
door de gerechtigheid des geloofs. Want indien degenen, 
die uit de wet waren , erfgenamen waren , d. w z. indien de 
Joden, omdat zij wetsmannen waren, ook werkelijk daardoor 
de gerechtigheid hadden verkregen, die hen tot erfgenamen 
der wereld maakte, dan was het geloof ijdel geworden, m. 
a. w., dan zouden zij aan hun geloof niets hebben. Maar 
in plaats dat die wet hun iets vóór geeft, veroordeelt deze 



1) Ook Coccejus zegt, dat Israël geen yerbond met God kon hebben, dan 
uit kracht van het Testament, zoodat hun geen gebod kon worden gegeven 
om een verbond te hebben , dan 't bevel om te gelooven in God , die zijn 
Testament bekend maakt, en om Hem dankbaar te zijn, opdat zij Hem zon- 
den verheerlijken en roem zouden hebben uit het Testament. 

2) Oec. Foed., I, i, 2, 3, pag. 2, 3. 

3) O0C. Foed., IV, xu, 76, pag. 810, 
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hen , daar zij haar toch niet kunnen houden. Zij werkt slechts 
toorn en daarom kon de belofte alleen zijn uit het geloof ^ 
uit genade. De wet maakt de belofte los. Alleen het geloof 
maakt haar vast. Ën nu is die belofte vast niet alleen voor 
de Joden, die gelooven, maar ook voor de Heidenen, die 
gelooven. Het komt dus niet aan op het Jood zijn of op het 
Heiden zijn, maar op het gelooven. Heeft men het geloof 
niet, dan verkrijgt men de belofte niet, wanneer men ins 
het geloofsstandpunt verlaat en wetsman wordt, dan verliest 
men de bdofte. 

Zoo is ongeveer de redeneering van Paulus. Witsius ver- 
zwakt haar door te zeggen, dat uit de wet zijn niet betee- 
kent: uit de werken der wet zijn, maar: in het bezit van 
de wet zijn, zoodat wet en geloof hunne kracht van tegen- 
stelling verliezen. Voortdurend is hij er op uit die tegen- 
stelling weg te nemen door de bewering, dat de wet alleen 
in zooverre tégenover het evangelie wordt gesteld, voor zoo- 
verre zij de leer der genade met grootere gestrengheid ver- 
mengde, terwyl in het Evangelie die leer zonder windselen 
helder uitkomt i). Ook in de wetsbedeeling , zegt Witsius, 
openbaarde zich de genade ^) , terwijl in de nieuw-testamen- 
tische bedeeling de zedelijke wet van kracht bleef, die in het 
hart van iederen zondaar gevoel van Gods toorn doet ont- 
staan 3). Dat is volgens Witsius de beteekenis van Paulus' 
woord, wanneer deze zegt, dat de wet toorn werkt. 

Wanneer Paulus in Gal. 5 spreekt van de dienstbaarheid 



1) Oec, Foed,, IV, XV, 7, pag. 857. 

2) Oec, ^Foed, f IV, xiii , 21, pag. 821. Non existimamus etiam, 
omnes Spiritus Seryiiatis operationes, iis, quas nunc recensuimua , qaia 
hae solae ad institutatn nostrum faciebaat, absolvi. Hoc tantum yolumus : 
operationes Spiritus Dei in T. V. collatas cum ejusdem Spiritus operaüo ui- 
bus in ï. N. communiter magis serviie quid sapere, quam quod pleane 
libertati filiorum Dei conyeniens sit: breyiter, accomodatas fuisse iftti ct>n* 
ditioni, quas haeres infans non multum distabat a seryo. cE. IV, xiii, 6,8, 
pag. 814, 815, 820. 

3) Oec. Foed., IV, Xii, 7S, pag. 811, 812. cf. IV, XV, 17, IS, pag. 
861, F62. 
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der eerste beginselen, waarvan God ons door de zending 
zijns Zoons heeft verlost, zoodat wij niet meer dienstknechten 
zijn, maar kinderen, dan maakt Witsius van dat juk der 
dienstbaarheid de overgroote menigte van ritueele handelin- 
gen als besnijdenis, die pijnlijk was, Sabbats viering, die lastig 
was, offers^ die kostbaar waren en dergelijke meer, als 
wasschingen, het geven van tienden, het driemaal in een 
jaar opgaan naar Jeruzalem, enz. Maar zegt hij, de mystieke 
beteekenis dezer ceremoniën en de betrekking, die zij hadden 
op het messiaansche heil , maakte dat de gelooyigen dat juk, 
op zich zelf zwaar, moedig opnamen en met vreugde droe- 
gen ^). De geest der dienstbaarheid in Rom. 8 is de geest, 
die den geloovige van het O. T. geleerd heeft met blijdschap 
de wet der ceremoniën te onderhouden met het oog op de 
vrijheid, die komen zou 2). 

Zoo zouden wij nog vele voorbeelden kunnen noemen. De 
meeste daa.rvan komen voor in de hoofdstukken 12 tot 15, 
waar Witsius de verhouding bespreekt tusschen het Oude en 
het Nieuwe Testament. In hoofdstuk 12 bespreekt hij de 
coccejaansche stellingen, die alom in den lande bg de Ge- 
reformeerden zooveel aanstoot hadden gegeven. 

1** dat den Israëlieten buiten de tijdelijke goederen niet 
verleend zijn de ware en blijvende goederen en dat hun zelfs 
de zaligheid niet metterdaad is geopenbaard geweest (Cocc. 
Uit. Mos. § 886). 

2° dat de besnijdenis des harten slechts een goed des 
Nieuwen Testaments is geweest. (Cocc. De Foed. § 352 en 
Summ. Theol. c. 53 § 7 Uit. Mos. § 334). 

3° dat de inschrijving van de wet Gods in het hart een 
goed des Nieuwen Testaments is geweest. (Cocc. Comment. 
in Jer. XXXI § 61. Summ. de Foed., § 352). 

4P dat de Vaderen vóór de komst van Christus geene 
volkomen vergeving van zonden hebben gehad. (Cocc. Summ. 



1) Oee. Foed,, iT, Xiil, 11, pag. 817.^ 

2) Oec. Foed, IV, xiii, 19, pag. S2l. 
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Theol. c. 69, § 3. De Foed., § 353. Indag. nat. Sabb. § 
8. Summ. Theol. c. 69, § 26). 

5° dat de Vaderen niet hebben gehad deö geest der aan- 
neming tot kinderen. (De Foed., § 352) 

6^ dat de Vaderen geen gerust geweten hebben gehad. 
(Comm. in Hebr. 10. § 15). 

7^ dat onder de oude bedeel^ing de Kerk aan de engelen 
is onderworpen geweest. (Comm. in Hebr. 11. § 39). 

8° dat de geloovigen des Ouden Testaments gedurende al 
hun leven aan de vreeze des doods zijn onderworpen geweest. 
(Animadv.^ad Quaest. de V. et N. T. Quaest. 31). 

9° dat de geloovigen des Ouden Testaments onder den 
toom en den vloek zijn geweest. (Comm. ad Gal. 3. § 
104). 

Witsiqs neemt deze stellingen niet voor zijne rekening. Hij 
is er steeds op uit de eenheid van het genadeverbond vóór 
en na Christus te bewaren. Al is het niet in dezelfde mate, 
toch hebben de geloovigen van het Oude Testament, omdat 
zij tot hetzelfde genadeverbond behoordea als de geloovigen 
des Nieuwen Testaments, deel gehad aan dezelfde geestelijke 
goederen. De geest der dienstbaarheid is dezelfde als de 
geest der aanneming tot kinderen, alleen met dit verschil, 
dat hij was oeconomiae servili attemperatus. 

De Christelijke Kerk begint met Adam i) den verae reli- 
gionis auctor doctorque. Ten opzichte van het mysterie der 
Drieëenheid was hij niet onwetend ^). Eva zag bij de geboorte 
van Kaïn reeds in het geloof de vervulling van de belofte, 
dat de Messias zou komen ^). Lamech zag in Noach eene 
voorafschaduwing van den Messias *). Noach is een prediker 
geweest van de rechtvaardigheid, die in Christus is. Want 
het is ondenkbaar, dat hij tegenover zijne tijdgenoolen zal 



1) Oec. Foed., IV, l, 18, pag. 563. 

2) Oec, Foed.^ I, ii, 5, pag. 12. 

3) Oec, Foed,, IV, i, 33, pag. 571. 

4) Oec. Foed., IV, ii, 6, pag. 577. 
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hebben gezwegen van de dingen , die hij zelf wist en beaat i). 
Abraham heeft het mysterie der Drieëenheid ook gekend 
blijkens zijne ontmoeting met de drie engelen, die hij niet 
in het meervoud maar in het enkelvoud aanspreekt, zeg- 
gende: Heer, indien ik genade heb gevonden in uweoogen, 
ga dan niet aan uwen knecht voorbij 2). 

De bedeeling der genade neemt eetien aanvang» wanneer 
God zich over Adam en Eva ontfermt en hun en hunnen na- 
komelingen vergiffenis schenkt met het .00^ op den zoendood 
van Christus, die later in den tijd zou plaats hebben. Met 
het oog op dien zoendood hebben de uitverkorenen des Ouden 
Testaments reeds vooruit vergiffenis van zonden en de belofte 
des eeuwigen levens ontvangen. De Mozaische bedeeling was 
de voorafschaduwing van de goederen des Nieuwen Testa- 
ments. Maar in en met die voorafschaduwing had Christus 
die geestelijke goederen zelve toch ook geschonken. God 
verleent zijne eeuwige goederen krachtens zijn genadeverbónd , 
hetwelk Gods eeuwige Testament is en niet afhangt van 
veranderiijke omstandigheden. En wanneer nu in de Psalmen 
als in Pss. 32, 51, 103 over de vergeving der zonden wordt 
gesproken en Coccejus die Psalmen wil opvatten als profe- 
tiën, die naar het Nieuwe Testament heenwijzen, dan wil 
Witsius ze verklaren uit den tijd , waarin zij zijn geschreven , 
terwijl hij aantoont, dat met het oog op het borgschap van 
Christus, dat in het vooruitzicht is gesteld, de geloovigen 
niet meer om de betaling hunner schuld kunnen worden 
gemaand 3). Wel herinnert de wet hun, dat zij- schuldig 
waren en dat, al waren zij met het oog op het borgschap 
van den Messias van den straf ontslagen, dat borgschap 
zelve metterdaad nog niet was voldaan. 

Van de Coccejaansche onderscheiding tusschen itipeaic en 
'i(p€(rt<:, als ZOU 't eerstgenoemde woord slechts een voorbij 
laten gaan van de zonde beteekenen, terwijl a^psiu de ver- 




1) Oec. Foed., IV, n, 7, pag. 578. 

2) Oec. Foed., IV, in, 4—8, pag. 589—592. 

3) JSxerc, in 8ymh., XXV, 8—13, pag. 477-479. 
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geving in eigenlijken zin zou wezen ^ zoo Jat de 7rip€(n; slechts 
een goed van het Oude Testament, de i(p6<rt; daarentegen 
eene gave van het Nieuwe Testament zou zijn^ van die on* 
derscheiding wil Witsius niets weten O- . 
• Waar Witsius ti gen Coccejus optreedt, daar valt het niet 
te ontkennen 9 dat de grootste consequentie aan de zijde van 
Witsius is te zoeken. Al heeft Coccejas die stellingen, die 
zooveel aanstoot in den lande verwekt hadden en zelfs den 
Curatoren der Leidsche Universiteit aanleiding hadden gege- 
ven ze in 1676 bij eene resolutie te verbieden , nooit geleerd 
in den zin, waarin zijne tegenstanders ze uitlegden^), of 
zijne ijverige volgelingen ze opvatten, toch is er in de wijze, 
waarop hij den stiat der Vaderen in het Oude Testament 
stelt beneden den staat der geloovigen des Nieuwen Testa- 
ments, eenige strijd met zijne opvatting van de eenheid van 
het genadeverbond in de beide huishoudingen des Ouden en 
des Nieuwen Testaments. Witsius doet alle moeite om die 
eenheid te bewaren en het kost hem dan ook weinig inspan- 
ning Coccejus gedurig op dit punt met zich zelven in tegen- 
spraak te brengen 3). 

Men meene echter niet, dat Witsius «ijne liefde voor Coc- 
cejus poogt te bemantelen. Integendeel, in hoofdstuk 12, 
waar hij, .gelijk wij hebben gezien, enkele stellingen van 
Coccejus en de Coccejanen gaat bestrijden, zet hij met nadrtik 
voorop, dat hij bet hier niet tegen de Socinianen heeft, die 
onbeschaamd volhouden, dat het Oude Testament geene 
enkele belofte van eeuwig leven behelst, maar tegen broeders, 
die hij liefheeft in den Heer, maar dat doet, omdat de waar- 
heid h^m boven alles gaat *). Coccejus noemt hij gedurig 



1) Oec, Foed ^ IV, Xll, 36 sq. pug. 791. 

2) cf. A. Heidanus, Consideratien over eenige Siteohvnt Leiden. 1676, bl. 
49—71. 

3) Oec. Foed.. IV, x:i, 7—9, 17, 5?, pag. 775, 776, 781, 799. 

4) Oec. Foed. f IV, xii, 3, pag. 773; 10, pag. 777. Mea sic est ratio, et 
sic auimum indaco meura: pradentias longe ac generosius factaros fuisse 
Viros eruditos, si eos, quos partium suarum Duces constituere, aliquandoin 
gratiam veritatis desererent: fatentes eos et homioes fuisse, et negligentius 

Jheol. Studiën 1901. 31 
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den celeber lüterpres , dien hij krachtig tegen eene moge- 
lijke beschuldiging van Sociniaansche ketterij verdedigt i), 
terwijl bij diens volgelingen gedurig Broeders noemt, met wie 
hij in hoofdzaak overeenstemt ^). 

De twee laatste hoofdstukken van het vierde boek han- 
delen over de twee -sacramenten: doop en avondmaal. Veel 
nieuws bevatten die hoofdstukken niet. De doop is het sacra- 
ment van de wedergeboorte en van de inlijving in de ge- 
meente 3). Me^i had bij de Joden den proselytendoop. Van 
den tijd van Johannes den Dooper is de ^oop wel geweest 
éene goddelijke instelling , maar deze was nog niet een sacra- 
ment van het Nieuwe Testament. Hij staat tusschen de beide 
Testamenten in, hoevvel zijne bediening meer tot het Nieuwe, 
dan tot het Oude Testament behoorde. De eerste Doop des 
Nieuwen Testaments i^. bediend door de discipelen van Chris- 
tus volgens Joh. 3/22. Toen echter was hij alleen voor de 
,Joden. Hij is het sacrament van de algemeene Kerk gewor- 
den, nadat het Nieuwe Testament was verzegeld met het 
bloed van Christus en bevestigd door zijne opstanding. 

Het element, waarin of waarmede werd gedoopt, was het 
water. Men kan het doen door indompeling of besprenging, 
eenmaal of driemaal. 

Wat de woorden betreft, die daarbij moeten worden ge- 
sproken, merkt Witsius op, behoudens het bekende woord 
van Augustinus: detrahe verbum et quid est aqua, nisi 
aqua? dat Christus geen bepaald formulier heeft gegeven. 
Wel heeft Hij gezegd dat zijne ^ discipelen moesten doo- 
pen in den naam des Vaders, des Zoons en des Heiligen 
Geestes, maar Hij heeft niet gezegd, dat men juist deze 
woorden moest gebruiken: ik doop u in den naam des 



aliquando meditstos atqae commenia^os esse: neque omuia, utut incaate 
dieta, primum excusarent, dein ut optimae raonetae, et ad Seripturae ipsius 
phrases accuratissitne examussitata , insigni confideutia, sed pessimo successa, 
cum Fratrum fuorum l|ot/dgv/o-jtc^ , defenderent. 

1) Oec, Foed., IV, xii, 7, pag. 775. 

2) Oec. Foeé^., IV, xil, 37, pag. 792. 
S) Oec, Foed., IV, xvii, 32, pag. 9U. 
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Vaders, enz. De apostelen, zoo wordt ons verhaald, hebben 
gedoopt in den naam van Jezus ^). Toch moet de handeling 
van den doop worden verricht in den naam van de heilige 
Drieëenheid en daarom is het wenschelijk, al is het implicite, 
melding van de Drieëenheid te maken. Dit ^geschiedt ook 
wanneer alleen in den naam van Jezus wordt gedoopt, want 
^Basilius zegt terecht: ^ tov XptffToïj ■ 7rpc(njyópliz tou wavróg 
sffTtv o[jLoXoylx 2). In elk geval steekt er niet veel goeds achter, 
wanneer men weigert de gewoonte te volgen, die de geheele 
christelijke wereld heeft gevolgd en waarschijnlijk aan de 
apostelen haar ontstaan heeft te janken ^). 

Witsius is, gelijk men begrijpen kan, voor den kinderdoop. 
Volgens den wilvan God moeten niet alleen volwassen ge- 
lootigen worden gedoopt, maar ook de kleine kinderen der 
geloovigen, die immers tot het genadeverbond behooren, tot 
de geestelijke nakomelingschap van Abraham. De kinderen 
zijn n^et de ouders leerlingen van Christus. Ook den kinderen 
komt de belofte toe en allen, aan wie de belofte der genade 
gedaan is, moeten worden gedoopt. Ook hebben de jonge 
kinderen der geloovigen den Heiligen Geest ontvangen en 
daarom moeten zij gedoopt zijn. 

De doop is een duidelijk bewijs van de liefde Gods, die 
ons reeds van onze eerste kindsheid af in het genadeverbond 
heeft opgenomen^), en daarom moeten wij boven alles 



1) Oec, Foed,j IV, XVI, 16, pag. 881. 

2) ibidem. 

3) ibidem. 

3) Witsius spreekt yah foederalis sanctitas Misc. Sacr. II, pag. 617. De 
kinderen der gelooyigen moeten worden beschouwd als uitverkorenen isoolang 
niet duidelgk uit hunne handelingen blijkt, dat zij het niet zijn. Worden er 
kinderen gedoopt, ^die niet uitverkoren zgn, dan beteekent de doop nietf 
evenmin als een zegel op een wit blad papier of op een papier zoo vuiU dat 
er niets op geschreven kan gorden. 

4) Misc. Sacr. II, pag. 643, qui ante Baptismum regenerati erant realiter, 
in Baptismo regenerantur sacrameataliter. Witsiu§ tracht in zijne verhande- 
ling over den kinderdoop, die hier in dit tweede deel der JCiwr Sacr. voor* 
komt, helder te doen uitkomen, dat de uitverkoren kinderen der geloovigen 
realiter ab utero regenerati zijn, cf. pag. 638, 639. Gonclusie op pag. 648, 

31» 
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trachten dat verboni ongescbondei^ te bewaren. Ook is het 
geen bezwaar, dat wij zonder het te weten tot dat verbond 
wordep gebracht, Want niemand zal het afkeuren, wanneer 
hij volwassen is en is ingelicht omtrent de genade van den 
heiligen doop, dien hij als kind heeft ontvangen, dat hij 
reeds als kind naar den wil van God door vrome ouders aan 
Hem is toegewijd, tenzij hij met den naam van Christen en 
met alle hoop op eeuwig behoud zou willen breken. 

Ook moet het voor de ouders een groot voorrecht zgn 
hunne kinderen aldus den Heer te mogen toewijden en ze 
door de gebeden der gemeente aan Gods genade te zien 
opdragen. 

Merkwaardig is de opmerking, dat, indien de doop ge^n 
ander voordeel had, dan dat de ouders aan hunne dure 
verplichting werden herinnerd om hunne kinderen ^ zoo vroeg 
den Heer gewijd, in de verborgenheden van den Christelgken 
godsdienst en in de heiligheid des levens op allerlei wgze 
door woord en voorbeeld op te voeden, dat toch wel het 
voornaamste zou zijn ^). 

Het Avondmaal is het sacrament van opvoeding in de Kerk 
des Nieuwen Testaments, waardoor in de teekenen van het 
gebroken brood en den vergoten wijn het verschrikkelijk lijden 
van Christus den geloovigen wordt voorgesteld en hun de 
beloften des Nieuwen Testaments en de levendmakende ge- 
meenschap van Christus, die door lijden, is volmaakt gewor- 
den , afgebeeld en verzegeld werden 2). 

Op de vrang, voor wie het Avondmaal is ingesteld, ant- 
woordt hij: voor ben, die het lichaam des Heeren weten te 



conclado, non firmiter satis probatam esse eorum sententiam, qui Dei gra- 
tiam salufarem, remissionem peccati originalis, ac regeneratlonem ordinarie 
infantibus in ipso Babtismi actu, non ante, concedi contendunt. 

1) Oec. Foed., IV, xyi, 49, pag. 895. Kt profecto si nihil aliud emolu- 
menti ex Paedobaptismo proreniret, hoo maximum esse prudentes omnes 
fatebuntur, quod pareatibus necessitatem imponat sacratissimam , libros snos, 
ijuos f ara matare Deo devorerunt, in Christianae religionis mjsteriisi, yeraqqe 
Vitae sanctimonia, qua institutione ac monitis, qua exemplo bono, solicite 
informandi. Woordelijk hetzelfde in Misc. Sacr. II, pag. 650. 

2) Qec, Foed., IV, xvil, 4, pag. 897. 
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onderscheiden en kennis hebben van het ware innerlijke 
Christendom , ' waarvan de kenteekenen zijn : droefheid naar 
God van een berouwhebbend hart, een levend op Chriatus 
steunend geloof en eene ongeveinsde liefde tot Christus eu 
den naaste ^). 

De mystieke beteekenis van het Avondmaal is hierin ge- 
legen, dat het de ziel van den verlosten zondaar onmiddellijk 
met Christus zei ven in aanraking brengt. Het eten van het 
brood met den mond is een zinnebeeld van de werkzaamheid 
van de ziel, die met Christus heilige gemeenschap oefent 
en van de blijdschap, die zij daarin vindt. 

Maar het Avondmaal is niet alleen een teeken, maar ook 
een zegel: het verzegelt ons de beloften van het genadever- 
bond en de heilsgoederen zoowel van dit als van het vol- 
gende leven. 

En eindelijk houdt het Avondmaal voor ieder, die er aan 
deelneemt , de verplichting in om hartelijke liefde jegens 
Christus en den naaste te bewijzen. 



1) Oec. Foed,, IV, xvli, 28, pag. 909, 910. 

^s Gravenhage. J. A. Cbamee. 



Digitized by 



Google 



Boekaankondiging. 



De Heilige Doop naar het Nieutve Tes» 
tament door Dr. Gr. Vollenga. Utrecht, 
Kemink & Zoon 1901. Pr. 7 0.90. 

Aanleiding tot dit geschrift vond Dr. Vellenga in hetgeen 
in den laatsten tijd over den Doop is beweerd geworden. Niet 
weinig dat als Gerefornaeerd werd aangekondigd, was eigenlijk 
Lutbersch. Niet ten onrechte zegt onze schrijver : „Wie kennis 
neemt van hetgeen over den doop werd geschreven, moet 
onwillekeurig vragen: hoe kan dat alles samengaan? Het 
varieert tusschen de oppervlakkigste beschouwing en de meest 
mystieke opvatting" (InL), Hij wenscht daarom door deze 
studie iets bij te dragen om het punt van den doop weer 
tot bijbelsche klaarheid te brengen. De stof is in vijf Hoofd- 
stukken verdeeld: I. Matth. XXVIII, 19; IL de Evangeliën; 
III. de Handelingen; IV. de Brieven; V. de H. doop naar 
het N. Testament 

Dr. Vellenga neemt zijn uitgangspunt in Matth XXVIII, 19, 
maar kielt hierbij allerlei dat pleit voor zijn kerkelijk vromen 
zin, maar dat ik hem niet kan toestemmen. B.v. de overeen- 
komst tusschen de hier bedoelde verschijning en de samenkomst, 
bedoeld in Matth. VI — VIII; dat Jezus de i^ovvlxy waarvan 
Matth. XXVIII, 19 sprake is, reeds bezat vóór Zijn dood; 
dat de opdracht van Jezus niet alleen een zendingsbevel en 
een doopsbevel, maar ook een kerkhoYel bevat; dat Zijn woord 
de uitstorting van den H. Geest reeds veronderstelt enz. 
Maar afgezien hiervan heb ik bezwaar tegen het uitgangs- 
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punt zelf. Wanneer Matth. XXVIII, 19 in den overgeleyerden 
vorm historisch is, waarom brachten dan de eerste Christenen 
den doop alleen in betrekking tot Jeasus (Hand. II, 38. 
VIII, 16. XIX, 5; Rom. VI, 3), en waarom ging dan de 
Heiden-missie hon zoo moeilijk af? Ik begrijp niet hoe de 
schrijver met het oog hierop kan beweren, „dat het drie- 
ledige bevel des Heeren door de eerste gemeente stipt is 
volvoerd" (bl. 39). Waarom wijst Jezus in Zijn laatste gesprek 
met Zijne jongeren terug op den doop van Johannes (Hand. 
1,5)? Waarom verklaart Paulus nooit, eenig bevel te hebben 
ontvangen aangaande den doop en hechtte hij aan dit sym- 
bool slechts betrekkelijke waarde? Waarom beeft de gansche 
Apostolische litteratuur niet een enkele toespeling op Matth. 
XXVIII, 19? Inderdaad kende de oudste gemeente geen 
uitdrukkelijk voorschrift van Jezus aangaande den doop. 
De Heer heeft den doop niet ingesteld na Zijn opstanding, 
maar hem van den aanvang Zijner omwandeling als een door 
God gewilde instelling gesanctioneerd, ook door hem per- 
soonlijk te ondergaan. Matth. XXVIII, 19 heeft volstrekt 
geen invloed gehad op de Apostolische leer van den doop. 
Het is eigenlijk alleen een zendingsbevel en behoort tot een 
latere periode. 

Hoe gaarne had ik gewenscht, dat de geachte schrijver zijne 
resultaten nog eens in overweging genomen had! Hij geeft 
goede exegetische opmerkingen, maar voor een zoo breede be- 
handeling van dit omvangrijke onderwerp is deze ruimte te klein 
(88 blz.). De beperkte omvang van zijn geschrift vergunde hem 
ook niet meer dan het Nieuwe Testament te „doorloopen" (bl. 
2. 13). Dientengevolge mist zijn studie de noodige eenheid en 
verkrijgen wij geen samenvattend overzicht van de N. T.ische 
doopsleer — zooals de schrijver trouwens zelf erkent bl. 87. 
Maar was het dan niet beter geweest, uit de overrijke stof 
één punt te nemen en dit van alle kanten te bezien en te 
ontwikkelen? B.v. de verhouding van den Chr. doop tot 
dien van Johannes of de doopsleer van Paulus, een onder- 
werp, dat door Dr. J. A. Binneweg in zijne degelijke disser- 
tatie niet is uitgeput. Wanneer Dr. Vellenga zich meer bad 
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beperkt, had hij ongetwijfeld nauwkeuriger geformuleerd en 
zich grondiger rekenschap gegeven van 'zijn bedoelen. Mij 
althans is in dit boekske lang niet alles helder.. O. a. wat 
hij zegt bl. 75 over de verhouding van den persoon en het 
ambt (!) van /-ajk^j^tj}^ ; bl. 76 over de dogmatische lijn in 
zake het recht om te doopen. De schrijver accepteert de 
Triniteit, maar ik vind ze niet in Matth. XXVIII, 19, nog 
minder in Matth. III en allerminst in Hand. II, 38 v. Dr. V. 
neigt tot den kinderdoop; „historisch", zegt hij, „geeft het 
N. T. wel geen doorslaand bewijs, maar wel hooge waar- 
schijnlijkheid, dat er toenmaals ook kinderen gedoopt wer- 
den" (bl. 84). Maar hoe hiermede te rijmen, afgezien van 
andere bezwaren, wat hij zelf zegt bl. 77 over de belijdenis 
en bl. 56 over de heilsaanvaarding bij don doop? Heeft 
Doedes dan tevergeefs gesproken? Hoe kan Paulusin Gal. III, 
27 den doop zeer hoog stellen (oaoi yxp eU Xpivróv êëxTTitrêijTe: 
zoovelen — waren misschien niet alle Galatische Christenen 
gedoopt?) en hem in I Kor. van min of meer ondergeschikte be- 
teekenis achten (bl. 71. 57)? Bl. 58v. handelt Dr. V. over den 
doop uTrlp Tuu vsKpav (I Cor. XV, 29). „Zin en woorden zijn dui- 
delijk", meent hij ; „de moeielijkheid ligt ook hier niet in den 
tekst, maar in zijn uitlegger; men legt in, niet uit." En dan 
volgt de traditioneele verklaring, dat Paulus hier „ex concessis" 
zal geredeneerd hebben .... Waarlijk de questiën zijn niet 
zoo eenvoudig. En na den „pittigen" Bengel (bl. 41. 45. 57) 
is nog wel een en ander beweerd geworden, dat de aan* 
dacht verdient. Al kan ik mij dus niet met de resultaten 
van Dr. Vellenga vereenigen, toch verblijd ik mij, dat hij 
onze belangstelling voor dit belangrijke onderwerp heeft ver- 
levendigd. 

C. H. VAN Rhijn. 



Digitized by 



Google 



Een drietal dissertaties, ter recensie aan dit Tijdschrift 
gezonden, wacht nog op eene korte aankondiging. 

De eerste is: FranQois Turrenlini, sa vie ei ses oeiwres 
et Ie consensus par G Keizer, candidat au doctorat en 
theologie. Wij achten deze studie veelzins belangrijk; de 
auteur heeft getoond, te kunnen werken; de arbeid, wel 
geen nieuw licht werpende , getuigt toch van veel onderzoek. 
Dit werk verplaatst on& in het midden van die op theologisch 
gebied zoo woelige zeventiende eeuw; het leidt ons in deu 
strijd , ontstaan door het optreden van den bekenden Arayraut ^ 
hoogleeraar te Saumuur, en van anderen; een strijd, die? in 
zoo menig opzicht doet denken aan de onaangenaamheLtcn 
in ons land voortgesproten uit de Arminiaansche onlusten. 
„Amyraut s'efifoiQa d'adoucir les angles de la doctrine de 
la predestination. C'était la une entreprise hasardée, car 
ce faisant il touchait a la clef de voute de la dootriiiQ 
réformée". De bedoeling van het hypothetisch universalisme 
van Amyraut was „de conserver a Dieu ses droits souverains^ 
et de rendre Thomme responsable et libre". Nader worden 
wij door den heer Keizer in kennis gebracht met de Formiila 
consensus ecclesiarum Hüveticarum reformatarum (lG7r>), 
gericht tegen de leeringen van Saumur en de bevordering 
der kerkelijke eenheid bedoelend. En heeft men het doel 
bereikt? Het verdient opmerking, hetgeen wij pag. 200 lezen: 
„EUe ne devait causer que des déceptions. Le formulairo 
ne renforQa pas Tunité, ne contribua en rien a la pjiix^ 
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n'affermit point la tradition, ne soutint nullement Tortho- 
<3oxie. Par contre il devint un facteur, qui contribua a la 
clécomposit'on de la theologie orthodoxe". Zoo is het! Wan- 
neer wij er nu nog bijvoegen, dat de heer Keizer, ondanks 
vele bezwaren, door zijne schrijfwijze de lezers aangenaam 
bezig houdt, dan zal het wel genoeg zijn, om allen die in 
dit deel der kerk — en dogmengeschiedenis belang stellen, 
aan te raden de dissertatie te bestudeeren, te meer daar 
'ook vaderlandsche godgeleerden min of meer in dezen strijd 
betrokken zijn geweest. 

Ook de heer E. H. Limborgh behandelde een dogmen- 
kerkhistorisch onderwerp. Hij schreef n.1. een -proefschrift : 
„Alcuinus als bestrijder van het Adoptianisme" ter verkrijging 
van den graad van doctor in de godgeleerdheid (Groningen , 
1901), Na eene „Inleiding", waarin de schrijver hoofdzakelijk 
iets zegt over Alcuinus' werken, verdeelt hij zijne stof in 
vijf hoofdstukken: „Alcuinus en zijn tijd", „De christologie 
voor zoover belangrijk tot recht verstand van het ontstaan 
van den adoptiaanschen strijd", „Het Adoptianisme volgens 
zijne voornaamste vertegenwoordigers", Alcuinus' bestrijding 
van het Adoptianisme", „Beoordeeling'\ Het proefschrift van 
den heer Limborgh bevat 101 bladzijden; volgens mijne 
meening had er nog wel wat kunnen wegblijven. Bij de 
lering krijgt men den indruk, dat de heer Limborgh vluchtig, 
oppervlakkig heeft gewerkt; men vraagt zich onwillekeurig 
af, of de schrijver in den tijd van Alcuinus en in don strijd 
tegen het Adoptianisme wel geheel tehuis is geweest, toen 
hij voor de pers begon te werken. Hoe Spanje voor de 
vorming van eene afwijkende meenin«3^ bij uitstek geschikt 
was, omdat het „pretendeerde het orthoxe land bij uitne- 
mendheid te zijn", is mij niet goed duidelijk. De schrijver 
spreekt bl. 34 van Mansi's Concilienge3chichte X; bedoelt h\j 
ook de „Sacrorum conciliorum coUectio"? Hij kan toch niet 
het oog hebben op Hefele's Conciliengeschichte X, waar de 
geschiedenis der twaalfde eeuwsche conciliën behandeld wordt. 
Ik zag ook ergens Beda Venerabilus: vergis ik mij niet, 
dan is het Vener&hilis. Doch genoeg er vani 
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De heer R. Ruibiog werd het vorige jaar aan de Univer- 
siteit te Groningen bevorderd tot doctor in de godgeleerd- 
heid op een proefschrift: De jongste hypothesen over hel 
ontstaan van het episcopaat. De heer Ruibing behandelt 
hier geen minder belangrijk ^n zeker moeilijker onderwerp 
dan de heeren Keizer en Limborgh in hunne dogmen- en 
kerkhiJstorische studiën. Er behoort zekere mate van moed 
toe, om zulk een onderwerp te durven behandelen; geen 
kleine gaven worden vereischt, om het te kunnen behande- 
len. Na in een eerste hoofdstuk de jongste geschiedenis 
van het onderzoek naar het ontstaan van het episcopaat be 
sproken te hebben, gaat hij zelf in de oud-christelijkc litte- 
ratuur rondzien, wat deze hem betreffende den bestuursvorm 
van de oudste christelijke gemeenten leeren. In een derde 
hoofdstuk wordt eene vergelijking en kritiek der voornaamste 
hypothesen gegeven; die van Hatch-Harnack schijnt hem be- 
trekkelijk de gelukkigste. In een „Besluit" maakt de auteur 
zijne conclusie op. 

Gaarne breng ik hulde aan den ijver en moed van den 
jongen doctor; zeker is er in dit proefschrift veel goeds* 
Doch daartegenover heb ik ook mijn bezwaar. Ik zal geen 
aanmerking maken op de chronologische volgorde der bron- 
nen in Hoofdstuk II , noch op de uitspraak dat de bissohops- 
lijsten absoluut geen historische waarde hebben, noch op 
enkele uitspraken zijner conclusie. Erger vind ik het , dat 
men bij het lezen en overdenken wel eens den indruk ont- 
vangt, dat het onderwerp wat boven de krachten des schrij- 
vers is gegaan. Dit neemt niet weg, dat wij de verhandeling 
kunnen aanbevelen bij allen, die door een beknopt bestek 
een overzicht van den stand der zaken zich willen vormen. 

Velsen Khkv 
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Nieuwe Uitgaven aan de Eedaoüe toegezonden. 



Einleitung in die Bücher des Alten Te^taments von Wolf 
Wilhelm Grafen Baudissin, Professor an der Universitat. 
Berlin — Leipzig. Verlag von S. Wirzel. 1901. 

De Beteekenis van de Gereformeerde Belijdenis voor de 
Wetenschap. Rede, gehouden op den Theologische School- 
dag te Kampen, den 2«n Juli 1901, door Dr. H. Bouwman^ 
Predikant te Hattem. Kampen. J. H. Kok. 1901. 

Leesboekje over de Bijbelsche Geschiedenis voor Eerstbe- 
ginnenden. 1^ stuk, Het Oude Testament — 2e stuk, Het 
Nieuwe Testament, door Dr. A. van der Flier G.Jzn. Pur- 
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FrüSTragen yan Teyler's Godgeleerd Benootschap. 



Teylers Godgeleerd Genootschap heeft de volgende nieuwe 
prijsvragen uitgeschreven: 

I. Om beantwoord te worden vóór 15 December 1902; 

Op welke gronden neemt men aan^ dat wij in de 
Evangeliën niet hebben eene betrouwbare beschrijving 
van Jezus' prediking en leven? 

Welken invloed behoort deze erkeDoing te oefenen op 
het spraakgebruik van den evangetieprediker en op 
de behandeling der aan het N. T. ontleende leerstof 
bij het godsdienstonderwijs? 

II. Om beantwoord te worden vóór 15 December 1903: 

Heeft het Christendom, naar de getuigemsaeo zijaer 

geschiedenis, eene eigen levensrichting? 
Zoo ja, waarin bestaat zij en heeft zij blijvende waarde? 

Voor 15 December 1902 worden tevens verhandeliogen 
ingewacht, behelzende]: Eene geschiedenis van de Mo\Ierne 
richting in Nederland; vóór 15 December 1901 op de in 
1900 bij vernieuwing uitgeschreven vraag over de wilsvrijheid* 
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